Molla Fenârinin 


Varlık ve Bilgi Anlayışı 


Betül Gürer 


İNSAN YAYINLARI : 659 
FELSEFE DİZİSİ : 53 


© İNSAN YAYINLARI 


BİRİNCİ BASKI, 2016 
İKİNCİ BASKI, 2018 


YAYINCI SERTİFİKA NO: 12381 
ISBN 978-975-574-771-2 


MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK VE BİLGİ ANLAYIŞI 
BETÜL GÜRER 


EDİTÖR 
İNSAN 


İÇDÜZEN 
MÜRETTİBHANE 


KAPAK TASARIMI VE UYGULAMA 
AHMET ALTIYAPRAK 


BASKI-CİLT 
VADİ GRAFİK TASARIM VE REKLAMCILIK LTD. ŞTİ. 
İVEDİK ORG. SAN. RÖL. 88 OTO 3. BÖLGE 2284 SK. NO:101 
YENİMAHALLE/ANKARA 
MATBAA SERTİFİKA NO: 33748 


İNSAN YAYINLARI 
İSTİKLAL CADDESİ NO: 96 BEYOĞLU/İSTANBUL 
TEL: 0212-249 55 55 FAKS: 0212-249 55 56 
WWW.İNSANYAYİNLARİ.COM.TR 
İNSANG&İNSANYAYİNLARİ.COM.TR 


MOLLA FENÂRİ'NİN 
VARLIK VE BİLGİ ANLAYIŞI 


Dr. BETÜL GÜRER 


İnsan 


BETÜL GÜRER 


2006 yılında Selçuk Üniversitesi İlahiyat Fakültesi'nden mezun 
oldu. Aynı yıl başladığı yüksek lisans eğitimini, 2009'da “Sadrud- 
din Konevi'ye Nispet Edilen Mevdridü Zevi'l-İhtisâs ilâ Makâ- 
sıdı Süreti”l-İhlâs Adlı Eserin Tahkik ve Tahlili” konulu çalışma- 
sıyla tamamladı. 2008 yılında Selçuk Üniversitesi İlahiyat Fakül- 
tesi Tasavvuf Anabilim Dalı'na araştırma görevlisi olarak atan- 
dı. 2014 yılında “Molla Fenâri'nin Bilgi ve Varlık Anlayışı” ad- 
lı doktora tezini tamamlayarak doktor ünvanı kazandı. Halen 
Necmettin Erbakan Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Tasavvuf Ana- 
bilim Dalı'nda öğretim görevlisi olarak çalışmakta, İngilizce ve 
Arapça bilmektedir. 


İçindekiler 


B.ÇALIŞMANINSINIRLARI....................................... 
C. KAYNAKLARIN DEĞERLENDİRİLMESİ 


1. Fenâri'nin Kendi Eserleri................................. eee eeeeeeeeeeeeeeeeeneeene 


2. Konevi'nin Eserleri........... 
3. Miftâhu'l-gayb Şerhleri 
4.EkberiGeleneğinDiğerKaynaklar.................................................... 28 


BİRİNCİ BÖLÜM 
MOLLA FENÂRİ'NİN HAYATI, ESERLERİ VE MİSBÂHU'L-ÜNS 


I. MOLLA FENÂRİ'NİN HAYATI, ESERLERİ, 


TASAVVUFİ ŞAHSİYETİ VE TESİRLERİ............e-eeeeeeeeeeeeeeerrmereennne 31 
AHAYANI > Alm ai ağ Ka la Gn bi 31 
I.DoğumTarihi,DoğumYeriveAilesi............................................... 31 


C. TASAVVUFİ ŞAHSİYETİ 


3. Kadılık ve MüderrislikGörevleri................................... ene 40 


4.HicazveMısırYolculukları......................................................... 42 
5 >Şeyhülislamlığın. aamir saian sasi akkale ad 45 
LR e De e lee ee EM ele re bla ev 47 
BSERLERİ Sk el ad e 51 

Tasavvuf AlanındakiEserleri......................................................... 52 


. Mantık Alanındaki Eserleri 
.SarfveNahivileİlgiliEserleri.................................... 63 
8.DiğerAlanlardakiFserleri.............................................................. 64 


D. OSMANLI MEDRESE GELENEĞİ VE 


TASAVVUF DÜŞÜNCESİNDEKİ TESİRLERİ..........mmeeeemeeeeerrenenne 75 


. MİFTÂHU'L-GAYB, MİSBÂHU'L-ÜNS VE DİĞER 

MİFTAHU'L-GAYB ŞERHLERİ... ve 

A İNLER PİLİN AMB ele al e Şal 
Tasavvuf Metafiziğinde Miftâhu'l-gayb'ın Yeri........................................ 87 

BEMISBARLLRL UN Se se De AN amli enini 92 
1. Yazılış Sebebi 
2. Yazma Nüshaları ve Tercümesi...................0e esere eeerereeeneen enses 96 
3.MuhtevâsıveKaynakları.......................... eee eeeeeeeeeeesessnen 100 
4 Yöntemi ve Üslübü 3012. 501110 a a adasi 102 
5. Diğer Miftâhu'l-gayb Şerhleri Arasındaki Yeri/Tesirleri..................... 106 

C. MİFTÂHU'L-GAYB”IN DİĞER ŞÂRİHLERİ VEŞERHLERİ................ 108 
1. Kutbüddinzâde İzniki Şerhi: Fethu Miftâhi'l-gayb.......................... 108 
2. Ahmed İlâhi Şerhi: Mevâcidü'z-zevk bi-lâ reyb.......eeernen 116 
3. Ahmed b. Abdullah Kırımi Şerhi: Şerhu Miftâhi'l-gayb................... 117 
4. Osman Fazlı Atpazâri Şerhi: 

Misbâhu'l-kalb$erhuMiftâhi'l-gayb............................................ 121 

5. Abdurrahman Rahmi Bursevi Şerhi: Şerhu Miftâhi'l-gayb................ 123 


6. Esrâru'ş-şühüdel-hâsılminfethi'l-vucüd.......................................... 125 


İKİNCİ BÖLÜM 
MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK ANLAYIŞI 


MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK ANLAYIŞI... emen 129 
KONUNUN TAKDİMİ: 

GENEL OLARAK VARLIK MESELESİ... 129 

I. VARLIK İLE İLGİLİ TEMEL MESELELER... 133 

A. MUTLAK VE MEVCÜD ANLAMINDA VARLIK... 133 


B. VARLIK TÜRLERİ 


Ademi ini eee sam detsa sapeie dak dde Ga 0a YADES Me lez 150 

2: Sübüt ve Vucüdi Şeyliği. 1525 senmi dönene neee sayan ie Beğ 154 

3: Hakikat. 20 azsa a aa aradan dalar ii Malan alsa SUN 157 

4 Ayni Mucidi senesi za a aaa ala dee iL ay ka ale maa Baia a 159 
Slzafi Vcd ee silelim a lde ala lm BN 162 
DENARLIK VE MAHİYET e e elle ne, Bİ 165 
1::Mâhiyet Kavramı... x51.4501.15 10501000100) sb aslan sal Bağa lake 0 ae Baek 165 

2: Varlik-Mâhiyet İlişkisi... Sven amaaa in 166 
3.Tanr'daVucüd-MâhiyetBirliği.................................................. 10. 170 
İEBİRVE GOKİLİŞKİSİ 121 arak İL ll lena 175 
A. BİRLİK VE ÇOKLUĞUN MÂHİYETİ....... eee mermere 176 
B-VAFİDET ÇEŞİTLERİ: 5230 se a ak klana 177 
1-Hakiki Vahdet 55:2.115501152115101500100011 5000171010010 201181 ÖL İİ 178 

2 Adedi Vahdets:.1151 suis öaağa ie Sa ka ERR a ça saca layik ii 181 
araklı; Birliği 2 ee sd al asi elli asli Mir 182 

4. Bir-Çok İlişkisi ve Sudür..........meseeeeeeeeeeerrererrerrerrrrrerren 187 
a)Bir'denBirÇıkarİlkesi........................................ 189 

b) Genel Varlık (el-Vucüd el-“Âmm)........cemeaeeeeee eee 193 

Ili. VARLIK VE ESMÂ-İ İLÂHİYYE............. eee 201 


A. VARLIK-ESMÂ-İ İLÂHİYYE İLİŞKİSİ 
B. İSİM-MÜSEMMÂ İLİŞKİSİ VE ESMÂ-İ İLÂHİYYENİN SAYISI........... 204 


C. TANRP'NIN TESMİYE EDİLMESİ ........... 00 eee 207 


1. Esmâ-i İlâhiyye ve Âdem/İnsan......--eeeeeeeeeer erener 210 
2. Esmâ-i İlâhiyyenin Tasnifi... 213 
a)Zatİşimlerme 2. re e a Ml 
Ulühiyyet İsimleri. 

b) Sıfat İsimlerin. 2 45218111210 a asla nl 

o Fil İsimleri.........c.cseseseaearererer e RE RR 

diisme Azamı2— 1 lam mi am la elan, 

e) Allah İsmi.... ii 
3.İsimveSıfatlarınBirbiriyleİlişkisi........................................ 225 
4. Varlıkların Zuhürunda İsim ve SıfatlarınRolü......................0.... 227 
5. İsim ve Sıfatların Zuhüru: Tecelli.....................eeeeeeeeeeeeeeeerereeeene 234 


L.BirliğeYakınlığı EsasAlanTasnif.................................... 249 

2. NikâhMertebeleri....................... 

3. Hazarât-ı Hamse/Beş Mertebe 
a)lâ-Ta'ayyünCem'veVucüdMertebesi......................................... 260 
b)Ta'ayyün-iEvvelveTa'ayyün-iSini............................................ 264 
e)RühlarMertebesi 1000102 ella 269 
d).Misâl:Mertebesi. senmi eml ak de see öğe lien 271 
e) Şehâdet Âlemi ve İnsan Mertebesi...................e.eeeeeen 272 

W VARDIR TA ZUROR VE :LECELİİ Şa sks mes e ela 279 
A. ZUHÜR-ZÂHİR-MAZHAR İLİŞKİSİ... 279 
B.VARLIK-MAZHARİLİŞKİSİ.................................................... 282 
C. MAZHARLARIN KAYNAĞI: AMÂ? serra 286 
D. VARLIKLARIN ZUHÜRLARININ YAPILARINA GÖRE TERTİBİ...... 289 
E.YARATMAİLEİLGİLİSEMBOLLER....................................... 293 

I. Yazma ve Konuşma Sembolleri.........................00es0eseeeeee eee eeeenrerenese 295 

2.KelimeveHarfSembolleri......................................................... 298 


3. Yazma (Kitâbet) Sembolü 


ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 
İLM-İ İLÂHİ VE MOLLA FENÂRİ'NİN BİLGİ ANLAYIŞI 


I. İLM-İ İLÂHİ VE ONUN TAHKİK KAİDELERİ... ce... 305 
A.BİRİLİMDALIOLARAKİLM-İİLÂHİ................................ 305 
1. İlm-i İlâhinin Tanımı... eee seeserrreresenenene BOS 
2. Bir Sistemin İlim Dalı Olmasının Şartları....................eeeeeeeeeneeeee 308 
a) Konu/Mevzi, İlkeler/Mebâdi ve Meseleler/Mesâil...........cec00:... 308 
b) İlm-i İlâhinin Konusu, İlkeleri ve Meseleleri................................. 313 
3. İlm-i İlâhinin İlimler Tasnifindeki Yeri ...........eeceeeeeeeeeeeeeeeerereeseneen 317 
4. Fenâri'ye Göre İlimler Tasnifi ve İlm-i İlâhinin 
Onun Tasnifindeki Yeri..............s..s6006v00100200000v20östener ass aseeasesmrsnersssze 319 
B. İLM-İ İLÂHİNİN TEMEL/KÜLLİ KAİDELERİ ..326 
1. İlm-i İlâhinin Yüceliği ve Ölçütleri... 326 
2. İlm-i İlâhi'nin Temel Prensipleri (Tahkik Kaideleri)........................... 329 
a) VarlıktaNizâmFikriveSebeplilik............................................... 331 
b) Bir Şeyin Kendisine Zıt Bir Şeyi Meydana Getirmemesi.. 335 
c) Yaratmanın Yenilenmesi: Tecellide Tekrarın Olmaması................. 339 
d) Vucüdun İki İtibarı: Zâhirlik ve Bâtınlık..................eeeeeeeeeereene. 341 
e) Varlıkların Zuhüru: Zâhir-Mazhar İlişkisi.............c0-ee0eeeeeeeeeeenen 344 
f) Bilginin Gerçekleşme Şartı: Uygunluk/Münâsebet .. 349 
g) Tesir-Teessür İlişkisi............0.0000000000 000000000 BİZ 
i. Bir şeyin müteessir olmadan müessir olamayacağı..................... 357 
ii. Bir şeyin sadece varlığı açısından tesirinin olmaması................ 360 
h) Tüm Kaideleri İhtivâ Eden Genel Tahkik Kaidesi......................... 364 
II. MOLLA FENÂRİ'NİN BİLGİ ANLAYIŞI... 367 
A. BİLGİNİN TANIMI 367 
B.BİLGİNİN İMKÂN: |, | 
HAKİKATLERİ BİLMENİNİMKANI................. eee eee 371 
1. Aklın İmkân ve Sınırları: 
Eşyânın HakikatleriniBilmede AklınDurumu................................. 372 
24 Aklin; Sinirlıliğiz. 2 405015. e eee mersi ll een e İL 375 
C. SAHİH MARİFETİ ELDE ETMENİN, 
İLM-İ İLÂHİNİN YÖNTEMİ: KEŞF VE MÜŞÂHEDE.......emereeeene 379 


1. Keşf ve Müşâhedenin Mâhiyeti.................00s 000cm eeeneeemeeenesene 382 


2. Keşf ve Müşâhedede Ta'arri (Arınma) ve 


Tahâretin (Temizlenme) Önemi... 387 
3. MüşâhededeRiyâzatveMücâhedeninRoli..................................... 389 
4.Müşâhedenin Neticesi: Hayret........................................................ 393 
D. HAKKIN BİLGİNİN KONUSU OLMASI... 400 
1. Hakk'ınBilinemezlikYönü........................ eee 402 
2. Hakk'ın Bilinebilirlik Yönü. mmm 407 

3. Hakk'ın Bilinmesinin Vasıtası Olan 
Asli Muhabbet ve Yaratmalİlişkisi............................... 409 
4. Hakk'ın Bilinmesini Temin Eden Özel Yön (Vech-iHâss)................. 412 
EİDRA KI a e azam ri a aa ae e e 415 
Vlârâkin Tanım... 51122 saz een ama ka kama lake 415 
2. İdrâk Mertebeleri..........v..eeeeeeeeeeeeeeeemrrererrmersenesenesene 419 
3. İdrâkin Gerçekleşmesi... 420 
4 İdrâkin Unsurlar anla al zl la Mü rl 424 
A m a A NN 429 
BİBLİYOĞRAFYAZ aki een ee ka şiş asm iğ 435 
EKLER 20 sl Mei DE ella eN alma e ae ama ilam al SEE a LE 457 
A. YAZMA NÜSHALARDAN ÖRNEKLER... eee 457 
B.MOLLA FENÂRİ'NİNKABRİNİNRESİMLERİ................................. 478 


İNDEKSİ 51157 85 nk RS e Ezra ML REA 481 


KISALTMALAR 


a. mİf.: aynı müellif 


AÜ. OTA.M.: Ankara Ünv. Osmanlı Tarihi Araştırma ve Uygu- 
lama Merkezi 


A.Ü.D.T.C.F.: Ankara Üniversitesi Dil Tarih Coğrafya Fakültesi 
A.Ü.İ.F.: Ankara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi 
A.Ü.İ.ED.: Ankara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 
A.y.: aynı yer 

bkz.: bakınız 

byy.: baskı yeri yok 

c.: cilt 

d. no: demirbaş numarası 

DİA: Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi 

edt.: editör 

G.Ü.: Gazi Üniversitesi 

GAL.: Geschichte Der Arabischen Literature 


12 e MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK VE BİLGİ ANI AYIŞI 


h.: hicri 

haz.: hazırlayan 

İ.Ü.: İstanbul Üniversitesi 

İFAV: Marmara Üniversitesi İlâhiyat Fakültesi Vakfı 
krş.: karşılaştırınız 

Ktp.: Kütüphanesi 

md. : maddesi 

M.Ö.: Milattan Önce 

M.Ü.: Marmara Üniversitesi 

s.: sayfa 

S.B.E.: Sosyal Bilimler Enstitüsü 
S.Ü.: Selçuk Üniversitesi 

sad.: sadeleştiren 

sy.: sayı 

TTE.M.: Türk Tarih Encümeni Mecmuası 
tah.: tahkik 

TDV: Türkiye Diyanet Vakfı 
trc.: tercüme eden 

ts.: tarihsiz 

Ünv.: Üniversitesi 

v.: vefat tarihi 

vd.: ve devamı 

vr.: varak 

vs.: vesaire 

yay.: yayınları 

yy.: yüzyıl 


ÖNSÖZ 


X1 1 1 yy. ile XX. yy. arasında İslâm potasında bir kültür, mede- 


e niyet, ilmi gelenek, düşünce hayatı ve bir sistem oluştu- 
ran devlet Osmanlı Devleti”dir. Osmanlı Devleti'nin bu süreçte en bü- 
yük ilhâm, güç ve birikim kaynağı, İslâm'ı en güzel anlama ve yaşama 
çabası olarak telakki edebileceğimiz tasavvuf ilmi ve onun ameli boyu- 
tu olmuştur. Buna bağlı olarak, Selçuklular'dan gelen ilmi ve kültürel 
mirasın üzerine inşâ edilmiş bir sistem olma özelliği taşıyan Osmanlı 
düşüncesi, tasavvufi anlayışla mezcolmuş, ondan azami noktada istifâ- 
de etmiş ve nihayet tasavvufi bakış açısıyla kendi şeklini ve tarzını ka- 
zanmıştır. Bu noktada, Osmanlı düşünce, kültür ve medeniyetini inşâ 
eden unsurların çok kaba bir tasnife göre, en başta medrese daha son- 
ra varlık konusunun çok yüksek seviyede tartışıldığı tekke ve son ola- 
rak fütüvvet teşkilâtı olduğunu söylemek yanlış olmayacaktır. Osman- 
lı ilim ve düşünce geleneğinin en etkili ekolü ise kuruluşundan itiba- 
ren, İbn Arabi-Mevlânâ-Konevi-Molla Fenâri-İsmail Rusühi Ankaravi 
çizgisi şeklinde tezâhür etmiştir. 

İşte bu çizginin önemli isimlerinden biri ve Osmanlı Devleti'nin 
ilk şeyhülislamı olan Şemseddin Muhammed b. Hamza el-Fenâri veya 
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meşhur adıyla Molla Fenâri, Dâvüd-ı Kayseri'den sonra Anadolu'da-, 
ki İslâmi ve tasavvufi düşünceyi, diğer tasavvufi ve İslâmi birikimle- 
rin yanında daha çok Ekberi ekolün anlayışıyla şekillendirmiş muhak- 
kik süfilerden biridir. O aynı zamanda İslâmi bilimler tarihinde tefsir, 
kelâm, fıkıh, fıkıh usülü, mantık, tasavvuf gibi pek çok sahada eserler 
yazıp, bunlarla ilgili alanın otoritesi haline gelmiş nâdir müelliflerden- 
dir. Fenâri'nin ilmi yönünden bahsederken üzerinde durulması gereken 
en önemli hususlardan birisi, onun tasavvuf ilminin formel bilimler ara- 
sında yer alması noktasında sağladığı katkısıdır. Zira her ne kadar bu 
çaba daha önce Sadruddin Konevi tarafından, bilhassa Miftâhu”-gayb'la 
birlikte ortaya konmuş ve bu alanda önemli bir mesafe katedilmiş olsa 
da, Fenâri'nin bu eser üzerine kaleme aldığı şerhi olan Misbâhu'l-üns, 
Konevi ile başlayan bu çabayı hedefe ulaştırmıştır. 


Fenâri'nin tasavvuf ilmine yaptığı bu sistematik katkıdan başka bir 
de Ekberiyye geleneğine yaptığı tesire değinmek gerekir. Nitekim, İslâm 
dünyasında Ekberi fikirler iki kanaldan yayılmıştır. Bunlardan birisi İbn 
Arabi'nin Fusüsu')-hikem'inin şerhleri vasıtasıyla intişâr eden kanaldır. 
Diğeri de Konevi'nin Miftâbw-gayb'ından beslenerek yayılan kanal- 
dır. İşte Miftâhu'/-gayb vasıtasıyla yürüyen bu silsileyi, bu eser üzerinde, 
ilk şerhi yazarak başlatan isim Molla Fenâri'dir. Onunla Miftâhu -gayb 
şerhçiliği bir usül kazanmıştır. Başka bir ifadeyle, tasavvufi düşünce ala- 
nında oldukça mühim bir isim olan Fenâri üzerinde, tasavvuf branşın- 
da çalışma yapmanın gerekliliği ortadadır. Oysa Molla Fenâri, bırak- 
tığı eserler ve tesirleriyle tasavvuf tarihinde çok önemli bir yere sahip 
olmasına rağmen, onun tasavvuf anlayışı üzerinde bu branşta, makale 
hacmini aşan tek bir çalışma bulunmaktadır. Bu çalışma, Mustafa Aş- 
kar'a ait “Molla Fenâri ve Vahdet-i Vucüd Anlayışı” (Ankara 1993) ad- 
lı yüksek lisans tezidir. Fenâri'nin vahdet-i vucüd görüşünün değerlen- 
dirildiği bu tez, tasavvuf anabilim dalında tez formatında yapılan ilk 
ve tek çalışmadır. Hem tasavvuf hem Osmanlı düşüncesinde bu kadar 
mühim bir şahsiyet olan Molla Fenâri hakkında özellikle tasavvuf sa- 
hasında yapılan çalışmalar, Fenâri'nin tanınması ve görüşlerinin bilin- 
mesi noktasındaki ihtiyaca cevap verir nitelikte değildir. Dolayısıyla bu 
husus bizim bu konuyu çalışma sahası olarak seçmemizin en büyük se- 
beplerinden birisi olmuştur. Molla Fenâri'nin tasavvufla ilgili görüşle- 
rinin daha çok nazari ve teorik sahada bir başka deyişle vahdet-i vucüd 
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çizgisinde olması sebebiyle, çalışmamız onun hayatının yanı sıra varlık 
ve bilgi anlayışı ekseninde şekillenmiştir. 


Çalışmamız bir giriş, üç bölüm ve ekler kısmından oluşmaktadır. 
Giriş kısmı çalışmamızın konusu, amacı yöntemi ve temel kaynakları- 
na tahsis edilmiştir. Birinci bölüm müellifin hayatı, eserleri ve çalışma- 
nın ana kaynağı olan Misbâbu”l-üns adlı eserinin incelenmesine ayrıl- 
mıştır. Burada öncelikle Fenâri”nin biyografisine, eserlerine ve Osmanlı 
düşüncesindeki yerine temas edilmiştir. Yine müellifin tasavvufi şahsi- 
yeti birinci bölümde ele aldığımız konulardan biridir. Bu bölümde, ça- 
lışmamızın ana kaynağı olan Misbâhu'l-üns'ün yanı sıra, yine çalışma- 
nın önemli kaynaklarından olan Miftâhui-gayb şerhlerinin tanıtımına, 
Misbâhu'l-üns ile irtibatları bağlamında yer verilmiştir. 


İkinci bölümde müellifin varlıkla ilgili görüşleri incelenmiştir. Bu- 
rada “Varlık”ın genel çerçevesi, Mutlak Varlık?ın tanımı ve bunlarla 
ilgili konular ele alınmıştır. Varlık anlayışının metafiziğin hemen he- 
men her meselesi ile irtibatlı olması, bu bölümün diğerlerine nisbe- 
ten daha geniş olması sonucuna da yol açmıştır. Bir-çok” irtibatın- 
dan varlığın zuhür sürecine ve tasavvuf metafiziğinin en önemli ba- 
hislerinden olan varlık mertebeleri konusuna yine ikinci bölümde te- 
mas edilmiştir. 

İki kısma ayrılan üçüncü bölümde ise, Konevi'nin adı ile adeta öz- 
deşleşen tahkik kaideleri ve Molla Fenâri”nin bilgi anlayışı ele alınmış- 
tır. İlm-i ilâhinin konu mesele ve ilkelerinden bahsedilerek, bu ilmin bi- 
limler sınıflamasındaki yerine dikkat çekilmiştir. Bilgi konusu çerçeve- 
sinde aklın imkânı tartışılmış, böylece keşfi bilginin değeri ortaya kon- 
maya çalışılmıştır. Ma'rifetin gerçekleşme şartları ve bilginin elde edil- 
me süreci gibi konular da yine bu kısımda incelenmiştir. 


Özetle; çalışmanın birinci bölümü Fenâri'nin hayatı ve Misbd- 
bu'lüns'ün Tasavvuf metafiziğindeki yerine tahsis edilmiş, ikinci bö- 
lümde varlık nazariyesi ve ona taalluk eden meseleler ele alınmış, üçün- 
cü bölümde ise Fenâri'nin bilgi anlayışı değerlendirilmeye çalışılmış- 
tır. Çalışmamızda Misbâhu'l-üns'ün müellif nüshasını, bir diğer yazma 
nüshayı ve matbü nüshayı mukayese ederek kullandık. Ancak dipnot- 
larda, kâmil bir metin olması, tahkik edilmiş olması ve kıymetli ta'lik- 
ler içermesi sebebiyle matbü nüshayı kaynak olarak gösterdik. Kullan- 


16 e MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK VE BİLGİ ANLAYIŞI 


dığımız diğer Miftâhw'-gayb şerhlerinin ise matbü nüshaları olmama- 
sı sebebiyle onların da yazmalarını kullandık. 


Burada Fenâri'nin görüşleri ve üslübu ile ilgili olarak belirtme- 
miz gereken önemli bir husus bulunmaktadır. Müellifimizin görüşleri- 
nin oldukça kompleks ve ağır, tasavvuf, felsefe ve kelâm ile olduğu ka- 
dar mantık kaideleriyle de bağlantılı olması, bu görüşlerin anlaşılma- 
sı kadar ifade edilmesini de zorlaştırmaktadır. Hatta bu hususta İzniki, 
Fenâri'yi, konuları felsefi zeminde inşâ ettiği gerekçesiyle eleştirmiştir. 
Ancak biz çalışmamızı oluştururken özellikle bazı teorik ve soyut ba- 
hislerin mümkün olabildiğince anlaşılır olmasına ve daha ziyâde tasav- 
vufi perspektiften izah edilmesine dikkat ettik. 


Çalışmamız sırasında karşılaştığımız bir zorluktan da burada bahset- 
mek istiyoruz. Bu zorluk, her türlü resmi işlemleri ve süreçleri tamam- 
lamamıza rağmen, Topkapı Sarayı, Emanet Hazinesi, d. No: 1269'da 
kayıtlı ve müellifi meçhul olan Şerhu Miftâhi'l-gayb adlı yazmaya ula- 
şamamamızdır. Adı geçen kütüphanenin görevlileri, sırf keyfi tutumla- 
rı sebebiyle bu eserin bir nüshasını bize vermemişlerdir. 


Çalışmamızda desteğini esirgemeyen danışmanım Prof. Dr. Süley- 
man Toprak'a, her türlü ilmi katkı ve kıymetli fikirlerinden dolayı Prof. 
Dr. Dilaver Gürer'e, destek ve yardımları sebebiyle Prof. Dr. Reşat Ön- 
gören'e, Prof. Dr. Ahmet Yılmaz'a ve Doç. Dr. Mustafa Çakmaklıoğ- 
lu'na, Fenâri'nin yazma eserlerine ve Fenâri bibliyografyasına ulaşmam- 
daki katkısından dolayı Prof. Dr. Abdürrezzak Tek'e, çalışmamda kul- 
landığım bazı yazma eserlerin temini noktasındaki yardımı sebebiyle 
Yrd. Doç. Dr. Raşit Gündoğdu'ya ve Mevlânâ Müzesi Müdürü Yusuf 
Benli'ye teşekkürü bir borç bilirim. 

Ayrıca, doktora öğrenciliğim boyunca çalışmamı aylık bursla des- 
tekleyen TÜBİTAK'a teşekkür ederim. 


Tüm eksiklik ve kusurlar bizden, bütün güzellikler ve kemâlât 
Cenâb-ı Hak'tandır. 


Betül GÜRER 
Konya 2015 


GİRİŞ 


A. ÇALIŞMANIN KONUSU, YÖNTEMİ VE AMACI 


savvuf düşüncesinde bıraktığı derin tesirleriyle tasavvuf tarihinde 
oldukça mühim bir yere sahip olan Molla Fenâri'nin bilgi ve varlık gö- 
rüşünün tasavvuf bilim dalı çerçevesinde incelenmesidir. Bilindiği üze- 
re, bilgi ve varlık konusu düşünce tarihinin olduğu kadar, İslâmi dü- 
şüncenin de en önemli konularından birisidir. İslâmi gelenekte İslâm 
düşüncesi sacayağının üç ayağını oluşturan kelâm, felsefe ve tasavvuf 
bilim dallarında her alanın kendi metoduna göre bilgi ve varlık konu- 
sunda oldukça kıymetli ve orijinal fikirlerin ortaya konduğunu ve bu 
alanda bir hayli geniş literatürün oluştuğunu söylemek mümkündür. 


Ç alışmamızın konusu, telif ettiği çok değerli eserleri ve Osmanlı ta- 


Tasavvuf tarihçileri tasavvufu ameli ve nazari olmak üzere iki ana 
alana ayırırlar. Bizim çalışmamızın konusunu oluşturan bilgi ve varlık 
meseleleritasavvufun daha çok nazari alanında ele alınıp değerlendiril- 
miştir. Her ne kadar ilk zâhidlerden itibaren bilgi ve varlıkla ilgili me- 
selelere değinilmiş olsa da bu konuların bir düşünce sistemi haline ge- 
tirilmesinin İbn Arabi ile başladığını ifade edebiliriz. İbn Arabi takipçi- 
leri daha çok nazari tasavvuf alanında eserler vermişler ve bu eserlerin- 
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de bizim de konumuz olan bilgi ve varlığa önemli bir yer ayırmışlardır. 
Bu ekolün köşe taşlarından birisi olan Molla Fenâri, İbn Arabi'nin en 
önemli takipçisi Sadruddin Konevi'nin Miftâhu'l-gayb'ını şerh etmiş ve 
bu şerhte bilgi ve varlık konusunun kapsamına giren hemen hemen her 
meseleyi ayrıntılarıyla tahlil etmiştir. Çalışmada; Misbâhu'l-üns'ü esas 
alarak Fenâr'nin diğer eserlerinden de istifade etmek süretiyle onun 
bilgi ve varlık görüşü ortaya konulmaya çalışılmıştır. 

Çalışmada, Fenâri'nin tasavvuf metafiziğiyle ilgili görüşlerine ve 
Ekberiyye'nin Sadruddin Konevi ile şekillenerek yeni bir sistem kazanan 
görünümüne ağırlık verilmeye çalışılmıştır. Bu bağlamda Konevi'nin ta- 
savvuf ilmine kazandırdığı yeni boyut tahlil edilerek Ekberi-Konevi fi- 
kirlerin Fenâri ekseninde anlaşılması hedeflenmiştir. Öte yandan Mol- 
la Fenâri'nin bu çizgiye getirdiği yorumlama yöntemi ve kendisinden 
sonra bu gelenekte yer alan müelliflere yaptığı tesir ortaya konmaya 
çalışılmıştır. Bununla birlikte müellifimizin kelâmcı ve mantıkçı kimli- 
ginin açıkça yansıdığı görüşlerini tasavvuf metafiziği içinde nasıl har- 
monize ettiğine dikkat çekilmiştir. 

Çalışmanın yöntemine gelince öncelikle belirtilmelidir ki, Fenâ- 
rinin tasavvuf metafiziğine dâir tüm görüşlerini toplayan eseri Mis- 
bâhu'l-üns'tür. Az önce de belirttiğimiz gibi, bu eser onun Konevi'nin 
Miftâhu'l-gayb'ına yazılmış bir şerhtir. Fenâri, şerhini kaleme alırken 
Konevi'nin tüm eserlerindeki görüşlerini derleyip kendi düşüncele- 
riyle bütünleştirmiş ve böylece Misbâhu'l-üns, Konevi'nin fikirlerinin 
bir mecmuası halini almıştır. Bu durum bizim çalışma yöntemimizde 
bir tercihe sebep olmuştur: Biz bu çalışmada Fenâri'nin başta Misbâ- 
hu'l-üns olmak üzere eserlerinde ele aldığı çeşitli görüşlerini belli bir 
kompozisyonla vermenin yanında, onun Konevf'nin görüşlerine yak- 
laşım tarzını, yani şerhçiliğini de ön plana çıkarmayı hedefledik. Bu 
noktada Misbâhu'l-üns ile aynı yelpazede yer alan diğer Miftâhu'l-gayb 
şerhleriyle sık sık mukayese yaparak, Fenâri'nin şerhçiliğinin onlar üze- 
rindeki tesiri ve onlardan farklı yönlerini ortaya koymayı da ihmal et- 
memeye çalıştık. Eğer çalışmamız yalnızca Fenâri'nin ma'rifet ve vu- 
cüd konusundaki fikirlerine odaklanmış olsaydı, bu çalışma kısmen de 
olsa Konevi'nin görüşleri üzerine yapılmış bir çalışma olmaktan kurtu- 
lamazdı. Nitekim Fenâri'nin yorumladığı birçok meseleyi Konevi daha 
önce ve sistemli bir şekilde ortaya koymuştur. Fenâri ise bunlara ken- 
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di usülünce açılımlar sağlamaya, çeşitli izahlarla daha net anlaşılmasını 
temin etmeye çalışmıştır. Dolayısıyla çalışmamızı, Misbâhu'l-üns'ü di- 
ger şerhlerle mukayese etmeye, şârihin konuları değerlendirme usülü- 
ne ve bu minvalde Fenâri'nin tasavvufi görüşlerine ağırlık verecek şe- 
kilde yazmayı tercih ettik. 


Çalışmamızın temel amacı Molla Fenâri”nin bilgi ve varlık anlayı- 
şının ortaya konulmasıdır. Bunun yanında Önsöz'de de zikrettiğimiz 
üzere, tasavvuf anabilim dalında Molla Fenâri'nin tasavvufi görüşleri 
üzerine yapılmış ilk doktora olması sebebiyle müellifin tasavvuf ilmin- 
deki yeri, bu ilme katkısı, eserleri ve görüşleriyle metafizik düşünceye 
yaptığı tesirlerini ortaya koymaktır. Öte yandan bu ilimde kurucu dü- 
şünür vasfını taşıyan Sadruddin Konevi'nin tasavvufu ilimler hiyerarşi- 
sine sokma çabasına, müellifimizin yaptığı katkıyı da tezâhür ettirmek 
de çalışmamızın amaçları arasında yer almaktadır. Böylece hem Mol- 
la Fenâri'nin hem de Misbâhu'l-üns'ün tasavvuf ve İslâm düşünce tari- 
hindeki yeri ve yine her ikisinin Osmanlı ilim ve medeniyetine katkıla- 
rının ortaya çıkması hedeflenmiştir. 


B. ÇALIŞMANIN SINIRLARI 


Çalışmamızda Fenârinin, Misbâhw'l-üns'ündeki bilgi ve varlık gö- 
rüşlerini esas aldık. Bunu yaparken başta Konevi'nin eserleri olmak üze- 
re Miftâhu'l-gayb'ın diğer şerhlerini de dikkate alarak konuları ince- 
lemeye çalıştık. Misbâhbu”/-üns'te yer alan birçok konu daha önce İbn 
Arabi'den başlamak üzere, ekolün diğer mensupları tarafından da dile 
getirilmiştir. Çalışmamızın amaçlarından birisi, Misbâhu'/-üns'ün Miftâ- 
bu'l-gayb şerhçiliğindeki yeri olduğu için, biz konuları Fenâri öncesin- 
den ziyade, Misbâhu'l-üns ile başlayan Miftâbu'-gayb şerhlerini kulla- 
narak ele aldık. Dolayısıyla çalışmamızda kullandığımız temel kaynak- 
ları Konevi'nin eserlerinden sonra Misbâhu'l-üns dışındaki diğer Miftâ- 
bu'i-gayb şerhleri teşkil etti. 

Çalışmamızın ilk bölümünü Molla Fenârinin hayatı, eserleri, ta- 
savvufi yönü ve tesirleri ile Misbâbu”l-üns'ün ve diğer Miftâhu'l-gayb 
şerhlerinin tanıtımına ayırdık. Bu bölümde yer alan, müellifimizin ha- 
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yatı ve eserlerinden bahsettiğimiz kısmı olabildiğince detaylardan uzak 
tutmaya çalıştık. Ama hem Fenârf'nin hayatı hem de eserleriyle ilgili 
konularda, kaynaklarda ve araştırmalarda birtakım sıkıntılar olduğu 
için bu bölümü çalışmamızdaki genişlikte incelemeyi uygun ve gerek- 
li gördük. Zira Tefsir, İslâm Hukuku gibi branşlarda yapılan çok sayı- 
daki yüksek lisans ve doktora çalışmalarında, Fenâri'nin hayat hikâye- 
si oldukça detaylı olarak ortaya konmuştur. Bu hususta bilinenleri tek- 
rarlamanın gereksiz olduğunu düşünerek kendi yaptığımız bazı tespit- 
lerle Molla Fenâri'nin hayatı ve eserleriyle ilgili mühim hususların zik- 
rine ağırlık vermeye çalıştık. İkinci bölümde Fenâri'nin varlık, üçüncü 
bölümde ise bilgi ile ilgili görüşlerini yukarıda çerçevesini çizdiğimiz 
sınırlar içinde tespit etmeye çalıştık. 

Çalışmamızın zorluklarından en önemlisi, çalıştığımız şahsın bir 
şârih ve esas aldığımız kaynağın da bir şerh olması cihetiyle, şârih ile 
şerh edilen kişinin görüşlerinin ve şerh edilen eserle şerhin metninin 
birbirinden net olarak ayıramamaktan kaynaklanan zorluklar olduğu- 
nu belirtebiliriz. Zira Fenâri'nin, Misbâhbu'l-üns'te ele aldığı mesele- 
ler, Konevi'nin Miftâhu'-gayb'da ele aldığı mevzülara yaptığı yorum- 
lardan ibarettir. Dolayısıyla her iki müellifin de görüşleri birbiriyle iç 
içe geçmiş durumdadır. Çalışmamızın yazımı sırasında, bir fikir gün- 
deme geldiğinde, o fikri Fenâri'ye mi yoksa Konevi'ye mi nisbet etme- 
miz gerektiği hususunda bizde zaman zaman tereddütler hâsıl olmuş- 
tur. Çünkü o fikri ortaya atan Konevi bile olsa, Fenâri bunları eserine 
aldığına göre bunlar aynı zamanda onun düşünce sisteminin de birer 
unsuru haline gelmiş olmaktadır. İşte böyle durumlarda mesela bir gö- 
rüş Konevi'ye mi aittir, yoksa Fenâri bunu kendi görüşü olarak mı or- 
taya koymaktadır, bu net olarak tespit edilememektedir. Bu hususun 
zaman zaman bizi oldukça zorladığını belirtmek isteriz. 


C. KAYNAKLARIN DEĞERLENDİRİLMESİ 


Çalışmada kullandığımız temel kaynaklara ve onların değerlendi- 
rilmesine geçmeden önce, Fenâri hakkında yapılmış akademik çalış- 
malardan kısaca bahsetmek gerekmektedir. Bu çalışmaların bir kısmı 
Fenâri'nin hayatı ve eserleriyle ilgilidir. Diğer bir kısmı ise onun tefsir, 
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İslâm hukuku gibi bilim dallarındaki görüşleri ve daha çok da Fâtiha 
Süresi tefsiri olan Ayn4'/-a“*yân adlı eseri üzerinde yapılmıştır. 


Tespit edilebildiği kadarıyla müellifimiz üzerindeki ilk tez, onun 
hayatı ve ailesiyle ilgilidir. Tarih bölümünde yapılmış olan bu çalışma, 
Nuran Gülen'in “Molla Fenâri ve Ailesi” (İstanbul Ünv., Edebiyat Fa- 
kültesi, İstanbul 1959, basılmamış lisans tezi) adlı tezdir. Bundan son- 
ra yapılmış olan çalışma ise Edip Yılmaz'ın Arap-Fars Filolojisi bölü- 
münde, “Muhammed b. Hamza b. Muhammed el-Fenâri Hayatı, Şahsi- 
yeti, Eserleri ve Eserlerinin İstanbul Kütüphanelerindeki Tavsifi” (İstan- 
bul Ünv., Edebiyat Fakültesi, İstanbul 1975, basılmamış lisans tezi) adlı 
çalışmasıdır. Fenâri'nin hayatı ile ilgili üçüncü akademik çalışma, Sıtkı 
Gülle tarafından Arap Dili ve Edebiyatı branşında “Şemseddin Muham- 
med b. Hamza Fenâri'nin Hayatı ve Eserleri” (İstanbul Ünv. S.B.E,, İs- 
tanbul 1990, basılmamış yüksek lisans tezi) adıyla yapılmıştır. Bunların 
yanında, Arap Dili bilim dalında hazırlanmış bir doktoradan da bah- 
setmemiz gerekmektedir. Tahsin Deliçay tarafından “Muhammed Şâh 
ve Te'sisü'l-Kavâid Harfen bi Harfin fi Şerhi Makdsıdı Esâsi's-Sarf'ı” 
(Harran Ünv, S.B.E., Şanlıurfa 1998) adıyla çalışılmış bu tez, doğru- 
dan Fenâri hakkında değilse de, oğlunun onun bir eserine yazdığı şer- 
hin incelenmesi olup, müellifimizle ilgili geniş malumat içermektedir. 


Tefsir alanındaki araştırmaların ilki, Mustafa Tuncer'e ait olan 
“Molla Fenâri ve Fâtiha Süresi Tefsiri” (Ondokuz Mayıs Ünv., S.B.E., 
Samsun 1991, basılmamış yüksek lisans tezi) adlı çalışmadır. Bir başka 
yüksek lisans tezi ise Zülfikar Durmuş tarafından aynı branşta hazır- 
lanan “Şemsüddin Muhammed b. Hamza el-Fenâri'nin Hayatı ve Ay- 
nü'l-a'yân Adlı Eserinin Tahlili” (Erciyes Ünv., S.B.E., Kayseri 1992, ba- 
sılmamış yüksek lisans tezi) isimli tezdir. Tefsir bilim dalında hazırlan- 
mış bir başka yüksek lisans tezi ise Taha Boyalık'a ait “Molla Fendri'nin 
Aynü'(-A'yân Adlı Eserinin Mukaddimesi -Tahlil ve Değerlendirme-” 
(Marmara Ünv., S.B.E., İstanbul 2007, basılmamış yüksek lisans te- 
#i) isimli çalışmadır. Recep Şehidoğlu ise “Molla Fendri ve Tefsir Meto- 
du” (Ankara Ünv., S.B.E., Ankara 1992, basılmamış doktora tezi) adıy- 
la Fenâri hakkında bir doktora çalışması yapmıştır. Bu branşta yakın 
dönemde kaleme alınmış bir diğer doktora tezi ise Mehmet Çiçek'in 
“Molla Fenâri ve Fazlur Rahmân'ın Kur'ân'a Yaklaşımları” (Yedirenk 
Yay., İstanbul 2012) adlı eseridir. 
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İslâm Hukuku bilim dalında yapılmış “Molla Fenâri ve Fusüsu”l-Be- 
dâyi'deki Metodu” (İşaret Yay., İstanbul ts.) adlı doktora tezi Hakkı Ay- 
dın tarafından hazırlanmıştır. 


İslâm Tarihi branşında Tubanur Saraçoğlu'nun hazırladığı yüksek 
lisans tezi “Molla Fenâri ve Ailesinin Bursa Kültürüne Katkıları” (Ulu- 
dağ Ünv., S.B.E., Bursa 2009, basılmamış tüksek lisans tezi) başlığını 
taşımaktadır. 


Tasavvuf bilim dalında Fenâri üzerine yapılmış ilk ve tek lisans üstü 
çalışma ise Mustafa Aşkar'ın “Molla Fendri ve Vahdet-i Vucüd Anlayışı” 
(Muradiye Kültür Vakfı Yay., Ankara 1993) adlı yüksek lisans tezidir. 


Molla Fenâri hakkındaki makalelerin sayısı bir hayli fazladır. Onun 
İslâmi ilimlerin tefsir, İslâm hukuku, kelâm, mantık ve tasavvuf saha- 
larında eserler yazması yanında, şeyhülislamlık, kadılık ve müderrislik 
yönlerinin de bulunması, pek çok ilim adamının ona rağbet etmesine 
sebep olmuştur. Fenâri üzerine kaleme alınan makalelerin de tıpkı tez- 
ler gibi onun tasavvufi kimliğinden çok diğer özellikleri odağında yo- 
gunlaştığı görülmektedir. Fenâri üzerine yayınlanmış tüm makaleler ve 
ansiklopedi maddelerinin bir listesi K. Gömbeyaz tarafından Uluslarara- 
sı Molla Fenâri Sempozyumu'nda (Bursa 2009) “Molla Fenâri'ye Nis- 
pet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi ve Molla Fenâri Bibliyografya- 
sı” adlı tebliğde bildiri olarak sunulmuş ve bildiriler kitabında yayınlan- 
mıştır. Tebliğin adından da anlaşılacağı üzere K. Gömbeyaz, bir yandan 
Fenârfye nisbet edilen eserlerin aidiyetini incelemiş, diğer yandan da 
Molla Fenâri hakkında yapılmış hemen hemen bütün çalışmaların bir 
listesini sunmuştur. Esasen biz de Gömbeyaz'ın listesinde sunduğu ça- 
lışmaların neredeyse tamamını çalışmamızın çeşitli bölümlerinde kay- 
nak olarak kullandık ve onun tebliğinden bu şekilde istifade ettik. Her 
ne kadar biz Fenâri hakkında yapılmış diğer makaleleri, çalışmamızda 
ikincil kaynaklar olarak kullanmış olsak da, çalışmamız Fenâri'nin ta- 
savvufi görüşleri odaklı olduğu için, burada, Fenâri'nin tasavvufi kim- 
liği ile alakalı olarak, hem Gömbeyaz'ın tebliğinde belirttiği hem de bu 
tebliğden sonra kaleme alınmış olan makaleleri zikretmeyi gerekli gö- 
rüyoruz. Bu çalışmalar şunlardır: 


1. Aşkar, Mustafa, “Molla Fenari'nin Şeyh Hamid el-Veli ile Müna- 
sebetleri ve Dönemin Tasavvufi Yapısına Bir Bakış”, XI ve XIV 
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Yüzyıllarda Kayseri'de Bilim ve Din Sempozyumu, Kayseri Bü- 
yükşehir Belediyesi Kültür Yayınları, Kayseri 1998, s. 131-142. 


. Aşkar, Mustafa, “Osmanlı Devleti'nde Alim-Mutasavvıf Proto- 
tipi Olarak İlk Şeyhülislam Molla Fenâri ve Tasavvuf Anlayışı”, 
Osmanlı Ansiklopedisi, (edt. Güler Eren), Ankara 1999, c. IV, 
s.416-426. 


. Öngören, Reşat, “Osmanlı Devletinin İlk Şeyhülislâmı Molla 
Fenârnin Tasavvufi Yönü”, Türkler Ansiklopedisi, (edt. Hasan 
Celal Güzel, Kemal Çiçek, Salim Koca), Yeni Türkiye Yay., An- 
kara 2002, c. XI, 5. 114-119. 


. Aşkar, Mustafa, “Molla Fenâri'nin “Şerhu Dibâceti”l-Mesnevf” 
Adlı Risâlesi ve Tahlili”, Tasavvuf Dergisi, sy. 14, Ankara 2005, 
s. 83-102. 


. Fenâri, Muhammed b. Hamza, “Vahdet-i Vucüda Dair On Kai- 
de: Şeyhü'l-Ekber Muhyiddin İbnü”l-Arabi'ye Ait Bir Rubâi'nin 
Şerhi”, trc.: Semih Ceyhan, Tasavvuf Dergisi, sy. 27, İstanbul 
2011, s5. 321-327. 


. Godlas, Alan, “Molla Fanâri and the Misbah al-Uns: The Com- 
mentator and the Perfect Man”, Uluslararası Molla Fenâri Sem- 
pozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve diğerleri), Bur- 
sa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, s. 31-45. 

. Aşkar, Mustafa, “Osmanlı'nın Kuruluş Döneminde bir İbn Ara- 
bi Takipçisi: Molla Fenâri ve Vahdet-i Vucüd Anlayışı”, Ulus- 
lararası Molla Fenâri Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yü- 
cedoğru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 
2010, s. 271-290. 


. Kılavuz, Ulvi Murat, “Kelâmi Tartışmalar Bağlamında Molla 
Fenâri'de Esmâ-i Hüsnâ”, Uluslararası Molla Fenâri Sempozyu- 
mu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve diğerleri), Bursa Bü- 
yükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, s. 291-3011. 

. Çift, Salih, “Osmanlı'da Süfi-Devlet İlişkilerinin Prototipi Ola- 
rak Molla Fenâri”, Uluslararası Molla Fenâri Sempozyumu -Bil- 
diriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir 
Belediyesi Yay., Bursa 2010, s. 337-343. 
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10. 


11. 


12. 


Ceyhan, Semih, “Osmanlı Düşüncesinin Mimarlarından Mol- 
la Mehmed Fenâri ve Şerhu Dibâceti'l-Mesnevi”, Uluslarara- 
sı Molla Fenâri Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğ- 
ru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, 
s. 343-374. 


Tek, Abdürrezzak, “Molla Fenâri'nin Tasavvufi Kimliği”, Ulus- 
lararası Molla Fenâri Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yü- 
cedoğru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 
2010, s. 441-458. 


Eichner, Heidrun, “Intertextuality and Intellectual Affiliati- 
ons: The Case of Molla Fanâri's Ontology”, Uluslararası Molla 
Fenâri Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve di- 
gerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, s. 459- 
466. 


Molla Fenâri'nin hayatı, eserleri ve düşünce sistemine ışık tutma- 
ları bakımından buraya kadar bahsi geçen çalışmaların her biri önemli 
ve kıymetlidir. Zira Molla Fenâri kadar önemli bir ilim adamı ve mu- 
tasavvıf hakkında yazılanların hepsi onun anlaşılmasına mühim katkı- 
lar sağlamıştır. Hayatının, vefatından bir asır sonra kaleme alınması, 
onunla ilgili bazı hususların kapalı kalmasına sebep olmuş daha sonra 
yapılan çalışmalarda da bu kapalılıklar aşılamamıştır. 


Çalışmamızda kullandığımız temel kaynaklara gelince bunları; 
Fenâri'nin kendi eserleri, Konevi'nin eserleri, Miftâhu'l-gayb şerhle- 
ri ve Ekberi geleneğin diğer kaynakları olarak dört gruba ayırmamız 
mümkündür: 


1. Fenâri'nin Kendi Eserleri 


a) Misbâbu'l-üns: Oldukça hacimli ve muhtevâsı zengin olan bu 


eserin, Molla Fenâri'nin tüm tasavvufi görüşlerini içerdiğini 
söyleyebiliriz. Bu bakımdan Misbâhu'l-üns, bizim çalışmamızın 
en temel kaynağıdır. Çünkü müellifin tefsir, kelâm, mantık gi- 
bi sahalarda yazdığı eserler, genellikle onun bu alanlardaki gö- 
rüşlerini kapsamaktadır. Tasavvufla alakalı risâleleri ise Misbâ- 
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hu'l-üns'teki görüşlerinden çok farklı olmayıp, birkaç varak gi- 
bi küçük hacimlere sahiptirler. Bu sebeple onun tasavvufi görüş- 
lerini ele aldığımız çalışmamızın ana kaynağı Misbâhbu'l-üns ol- 
muştur. Misbâhu'l-üns'ün elimizde müellif nüshası da dahil pek 
çok yazma nüshası mevcuttur. Bununla birlikte biz daha kulla- 
nışlı olduğu için tahkikli nüshayı, Süleymaniye Ktp., Esad Efen- 
di, 1554 numaradaki müellif nüshası ve Süleymaniye Ktp., Şe- 
hit Ali Paşa, 1274 numarada kayıtlı olan nüshasıyla karşılaştır- 
mak süretiyle kullandık. Fakat dipnotlarda kaynak olarak, tah- 
kikli olması sebebiyle matbü nüshayı gösterdik. Tahkikli nüsha, 
Mirza Hâşim Işküri, Âyetullah Humeyni, Seyyid Muhammed 
Kummi, Muhammed Rızâ Kumşei ve Hasanzâde Âmuli'nin ta- 
likatları ve İzniki'nin Fethu Miftâh'ından da bazı notlarla birlik- 
te, Muhammed Hâcevi tarafından hazırlanıp neşredilmiştir (İn- 
tişârât-ı Mevlâ, birinci baskı, Tahran 1374). 

b) Aynü”l-a'yân: Fenâri'nin Fâtiha Süresine yazdığı bir tefsirden 
ibaret olan bu eser, çalışmamızın kaynakları arasındadır. İçeri- 
sinde tasavvufi izahlar bulunmakla birlikte klasik tefsirlerde yer 
alan yorumları da içeren Aynü/”/-a'yân, Fenâri'nin varlık ve bil- 
gi anlayışını kısmen içermektedir. Bu itibarla eser, bilgi ve varlı- 
ğa taalluk eden meseleler çerçevesinde kısmi olarak çalışmamı- 
za kaynaklık etmiştir. 


c) Diğer risâleleri/eserleri: Çalışmamızda Molla Fenârf'nin, tasav- 
vufla alakalı Risâle fi beyâni vahdeti'l-vucüd, Şerhu Rubâi-yi 
Şeyb-i Ekber ve Şerhu Dibâce-i Mesnevi isimlerindeki risâleleri 
de kullanılmıştır. Ancak söz konusu risâleler, hem hacim olarak 
hem de muhtevâ olarak Misbâhu”l-üns'le mukayese edilemeye- 
cek kadar küçük oldukları ve özellikle de onlarda bulunan bil- 
giler zaten Misbâhu'l-üns'te yer aldığı için çalışmamızda bunla- 
rı ancak bazı atıflar yapmak suretiyle kullanmak zorunda kal- 
dık. Bu risalelerden daha fazla istifade etme imkânımız olmadı. 
Öbür taraftan, Fenâri'nin tasavvufla ilgili iki temel eserinin bu- 
lunduğunu ve bunların Misbâhw'l-üns ve Aynü”l-A'yân olduğu- 
nu, diğer eserlerinin küçük risâlelerden meydana geldiğini bir 
kere daha vurgulamak isteriz. Şunu da ifade edelim ki, biz ça- 
lışmamızda her ne kadar Misbâbu'l-üns'ü esas almış olsak da, 
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Fenârnin konumuzla ilgili fikirlerini bulabildiğimiz yukarıda 
adlarını saydığımız diğer eserlerini de temel kaynak olarak kul- 


landık. 


2. Konevi'nin Eserleri 


Bilindiği gibi Misbâhu'l-üns Konevi'nin Miftâbu'(-gayb adlı ese- 
rinin şerhidir. Fenâri, Misbâhu'l-üns'ü, Konevf'nin neredeyse tüm ki- 
taplarından istifade ederek, hatta onlardan zaman zaman uzun nakil- 
ler yapmak süretiyle telif etmiştir. Bu durum, bizi çalışmamızda Ko- 
nevi'nin eserlerine başvurmaya sevk etmiştir. Dolayısıyla çalışmamı- 
zın Fenâri'nin eserlerinden sonraki ana kaynakları Konevi'nin kitapla- 
rı olmuştur. Bu eserler arasında ilk sırayı tabiatıyla Miftâhw'l-gayb alır- 
ken, en çok istifade ettiğimiz diğer kaynak ise bir Fâtiha Süresi tefsiri 
olan İ“câzü”-beyân'dır. Bunların yanı sıra Sadruddin Konevi'nin en-Ne- 
fahâtü”l-İlâhiyye, el-Fükük, en-Nusüs, Şerhu erbaine hadisen, er-Risâ- 
letü'l-müfessaha ve onun Nasiruddin Tüsi ile yazışmalarından oluşan 
el-Mürâselât adlı eserleri de çalışmamızın birincil kaynakları arasın- 


dadır. 


3. Miftâhu'l-gayb Şerhleri 


Çalışmanın amacı ve yöntemi konusunda da belirttiğimiz gibi, Mis- 
bâhu'l-üns'ün, Miftâbu'l-gayb üzerine yazılmış diğer şerhlere tesirini ve 
onlardan farklı yönlerini ortaya koymak çalışmamızın hedefleri arasın- 
dadır. Bahsi geçen hedefi gerçekleştirebilmek için Fenâri'nin Misbd- 
hu'l-üns'teki görüşleri, diğer Miftâbu”l-gayb şerhleriyle mukâyese edi- 
lerek ortaya konulmaya çalışılmıştır. Dolayısıyla bu şerhler de, çalışma- 
mızda sıklıkla müracaat ettiğimiz kaynaklar olmuştur. Bizim tespitle- 
rimize göre bunların hepsi el yazması halindedir ve kütüphanelerimiz- 
de birçok farklı nüshası bulunmaktadır. Biz bu el yazmalarından uygun 
gördüğümüz birer tanesini esas aldık ve bunlardan konuları karşılaştır- 
malı şekilde işlemekte istifade ettik. Kullandığımız bu Miftâhw'l-gayb 
şerhleri ve esas aldığımız nüshaları şunlardır: 
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1. Kutbüddinzâde İzniki (v. 885/1480), Fethu Miftâhi'l-gayb, Kon- 
ya Mevlânâ Müzesi Kütüphanesi, d. no: 1632, 335 vr. 877/1472 
tarihinde, yazımı tamamlandıktan üç yıl sonra müellif tarafın- 
dan kontrol edilmiş bir nüshadır. 


2. Ahmed İlâhi (v. 886/14812), Mevdcidü'z-zevk bi-lâ-reyb, Kon- 
ya Yusuf Ağa Kütüphanesi, d. no: 414, 423 vr. Müellif hattıyla 
yazılmış nüshadır. 


3. Ahmed. b. Abdullah Kırımi, vefat tarihi bilinmemekle birlikte 
Fatih döneminde yaşadığı kesindir. Şerhu Miftâhi'l-Gayb, Sü- 
leymaniye Kütüphanesi, Râgıb Paşa, d. no: 695, 295 vr. Nasuh 
el-Vahyi el-Akyazi tarafından 1023/1614 yılında istinsah edil- 
miştir. 

4. (Şârihi meçhul; şarihin ismi bilinmemekle birlikte, eserinden 
onun Fatih döneminde yaşadığı anlaşılmaktadır), Esrâru'ş-şü- 
hüd el-hâsıl min fetbi'l-vucüd, Beyazıt Kütüphanesi, Veliyyed- 
din Efendi, d. no: 1726, 264 vr, istinsah tarihi 913/1507'dir ve 
bilinen tek nüshadır. 


. Osman Fazlı Atpazâri (v. 1102/1691), Misbâhu'l-kalb Şerhu 
Miftâhi'l-Gayb, Süleymaniye Kütüphanesi, Reisülküttab, d. no: 
511, 91 vr. Müellif hattıyla yazılmış nüshadır. 

6. Abdurrahman Rahmi Bursevi (v. 1173/1759), Şerhu Miftâ- 

hi'l-Gayb, Süleymaniye Kütüphanesi, Halet Efendi, d. no: 286, 

209 vr. Bu nüsha, 1158-1164/1745-1750 tarihleri arasında is- 

tinsah edilmiştir ve tespit edebildiğimiz kadarıyla bilinen en es- 

ki nüshadır. 


en 


Çalışmamızda yukarıda adları geçen şerhleri Fenâri'nin görüşleriy- 
lie mukâyese etmek süretiyle kullandık. Bu eserlerden istifade ederken, 
onlarda olup da Fenâri'ninkinden farklı olan görüşleri kullandık. Böy- 
lece Fenâri”den farklı yönlerini tespit etmeye çalıştık. Benzer yorumla- 
rı ise dikkate almadık. Fenâri'nin bu şerhlere tesirlerini ise bu şerhleri 
tanıttığımız bölümde tespit etmeye çalıştık. Bu da bizim Miftâhu'l-gayb 
şerhçiliğinde Fenâri'nin ve Misbâbu”l-üns'ün yerini ortaya koymamızı 
sağladı. Çünkü bizim ana kaynağımız olan Misbâhu'l-üns ile bu eser- 
ler, aynı kitabın şerhleri olma noktasında ortaktırlar. Bu husus, Mol- 
la Fenâri ile diğer Miftâhu'l-gayb şârihlerinin, Konevi'nin görüşlerine 
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yaklaşım ve değerlendirme tarzlarının, şerh yöntemlerinin kıyaslanma- 
sına imkân tanımıştır. 


4. Ekberi Geleneğin Diğer Kaynakları 


Fenâri, görüşlerini izah ederken Konevi'nin eserlerinin yanı sıra 
İbn Arabi'nin e/-Futühâtü”1-Mekkiyye ve Fusüsu'l-hikem adlı eserlerin- 
den istifade etmiştir. Bunlarla birlikte Cendi'nin ve Kâşâni'nin Fusğs 
şerhlerinin, Fergâni'nin İbnü”l-Fârız'ın et-Tâiyye'sine yazdığı şerhin, 
Fenâri'nin müracaat ettiği kaynaklar arasında olması, bizi çalışmamızda 
bunları kullanmaya sevk etmiştir. Öte yandan Fenâri, Misbâhu'l-üns'te 
kendilerine atıfta bulunsun veya bulunmasın, biz Fenâri'nin varlık ve 
bilgi görüşlerinin anlaşılmasına katkı sağladığı için İbn Arabi takipçile- 
rinin kitaplarını da çalışmamızda kullandık. 


BİRİNCİ BÖLÜM 


MOLLA FENÂRİ'NİN HAYATI, 
ESERLERİ VE MİSBÂHU'L-ÜNS 


MOLLA FENÂRİ'NİN HAYATI, ESERLERİ, 
TASAVVUFİ ŞAHSİYETİ VE TESİRLERİ 


A. HAYATI 


1. Doğum Tarihi, Doğum Yeri ve Ailesi 


olla Fenâri'nin yaşadığı 751-834/1350-1431 yılları arasındaki 

dönem,! Osmanlı Devleti'nin sınırlarını genişletmeye başladığı, 
kuruluş devrine rastlamaktadır. Bu süreç, beş Osmanlı padişahının hü- 
küm sürdüğü bir dönemdir. Bu padişahlar sırasıyla Orhan Gazi (1326- 
1360), 1. Murad (1360-1389), Yıldırım Bayezid (1389-1402), Çele- 
bi Mehmed (1413-1421), TI. Murad (1421-1451)'dır. Osmanlı Beyli- 
ği özellikle 1. Murad devrinden itibaren, Anadolu ve Balkanlar'da gi- 
rişilen faaliyetlerle beylikten çıkarak devlet olma yoluna girmiş ve as- 
keri-ilmi müesseselerini kurmaya başlamıştır.2 1402 Ankara Savaşı'na 


l. Molla Fenâri'nin yaşamış olduğu dönem olan XIV. yy.'ın ikinci yarısı ile XV 
yy.'ın ilk yarısında Osmanlı topraklarında ve dünyanın diğer bazı bölgelerin- 
de meydana gelen olayların kronolojik bir listesi için bkz.: Sevim, Sezâi, “Emir 
Sultan Devrinin Siyâsi Gelişmeleri”, Emir Sultan Sempozyum Bildirileri, Yıl- 
dırım Belediyesi Yay., Bursa 2012, s. 54-59. Bu dönemde Bursa'daki siyâsi, 
sosyal, ekonomik, ilmi ve kültürel durum için bkz.: Karataş, Ali İhsan, “Emir 
Sultan'ın Yaşadığı Asrın Bursa'sına Genel Bir Bakış”, Emir Sultan Sempozyum 
Bildirileri, Yıldırım Belediyesi Yay., Bursa 2012, s. 61-70. 

*, Emecen, Feridun, “Osmanlılar (Siyasi Tarih/Klasik Dönem)”, DİA, İstanbul 
2007,c.XXXITII, s. 490-495. 
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kadar genellikle savaşlardan galibiyetle çıkan ve topraklarını genişle- 
ten Osmanlı Devleti, Timur tarafından yenilgiye uğratıldıktan sonra 
bir süre kendine gelememiş, taht kavgalarının da devam etmesiyle fet- 
ret devrine girmiştir.?* Ancak Çelebi Mehmed'in gayretleriyle bu döne- 
min olumsuz etkileri silinmeye çalışılmıştır. Askeri sahada bu hareket- 
lilik devam ederken, bu dönemde sosyal yapıda tarikatlerin faal oldu- 
gu ve tarikat zümrelerinin yöneticiler tarafından desteklendiği bilin- 
mektedir.* Hükümdar ve vezirlerin süfilere gösterdiği yakın ilgi saye- 
sinde diğer bazı tarikatlerle birlikte Bistâmiyye, Zeyniyye gibi tarikat- 
ler ve Ekberiyye mektebinin düşüncelerinin yaygınlaştığı görülmekte- 
dir. Bahsi geçen teşekkül devrinde iktisâdi faaliyetler de devletin geliş- 
mesine paralel olarak artmakta, pek çok farklı alanda geniş ticaret ağ- 
ları bulunmaktadır. 


Osmanlı Devleti'nin kuruluş dönemindeki ilmi zihniyet, Anadolu 
Selçukluları vasıtasıyla gelen İslâm medeniyetinin bir devamı olduğun- 
dan, kuruluş veya başlangıç dönemi havası taşımamaktadır. Çünkü Sel- 
çuklu'dan gelen kurumsallaşmış ve oldukça yüksek seviyedeki ilim an- 
layışı, Osmanlı'nın devletleşmeye başladığı dönemde de aynen devam 
ettirilmiş, bu sebeple devletin gelişerek tüm dünyaya hitap eden bir 
ilim merkezi haline gelmesi uzun yıllar almamıştır. Fenâri'nin hayatta 
olduğu dönem olan XIV yy.'ın ikinci ve XV yy.'ın ilk yarısı, Osmanlı 
Devleti'nin ilmi bakımdan hızla ilerlediği bir süreçtir. Zira ilk Osman- 
lı medresesi İznik'te Orhan Gazi tarafından 1331 tarihinde, İznik Or- 
haniyesi adıyla kurulmuştur. Burası Bursa ve Edirne başkent olduktan 
ve oralarda devirlerinin en yüksek ilim merkezleri açıldıktan sonra da 
değerini kaybetmemiş, ünlü âlimler burada tedriste bulunmaya devam 
etmiştir.9 1338 yılında ise Bursa'da Saint Elle Manastırı'ndan çevrilme 
olduğu için Manastır Medresesi denilen bir başka medrese daha kurul- 


3. Yıldız, Hakkı Dursun (edt.), Büyük İslam Tarihi, Çağ Yay., İstanbul 1989, c. X, 
s. 167. 

4. Uzunçarşılı, İsmail Hakkı, Osmanlı Tarihi, Türk Tarih Kurumu Basımevi, An- 

kara 1982,c.1,s.533. 

Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, c.1l, s. 681. 

6. İzgi, Cevat, Osmanlı Medreselerinde İlim, İz Yay., İstanbul 1997, c. 1, s. 214; 
Bilge, Mustafa, İlk Osmanlı Medreseleri, Edebiyat Fakültesi Basımevi, İstan- 
bul 1984, s. 68, 72. 
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muştur. Bursa başkent olduktan sonra Yıldırım Bayezid tarafından yap- 
tırılan medrese ile, özellikle, Çelebi Sultan Mehmed tarafından Bur- 
sa'da kurulan Sultaniye Medresesi, buranın bilim merkezi haline gel- 
mesinde büyük rol oynamıştır.” Bursa XIV asrın sonunda Anadolu'nun 
her bakımdan büyük bir şehri ve ülkenin her tarafından gelen bilginle- 
rin ve süfilerin yerleştiği bir kültür havzası halini almıştır. Daha sonra 
burada ders verecek müderrislerden birçoğu Molla Fenâri'nin öğren- 
cisi olduğu gibi, onun Fenârizâdeler adıyla bilinen torunlarıdır.9 Edir- 
ne'nin başkent olması üzerine buradaki medreseler ön plana çıkmıştır. 
Mesela, II. Murad tarafından buradaki Edirne Külliyesi?nde yaptırılmış 
olan Dâru”l- Hadis, en yüksek seviyedeki medrese olması bakımından, 
bu şehrin bir ilim merkezi haline gelmesini sağlamıştır. Nitekim tari- 
hin akışı içinde bu külliyede Taşköprizâde (v. 968/1561), Kemal Paşazâ- 
de (v. 940/1534), Kadızâde (v. 988/1580) gibi ünlü düşünür ve müder- 
rislerin çeşitli dersler verdiğini görmekteyiz.? İznik Orhaniyesi'nin ku- 
ruluşundan Yıldırım Bayezid devrine kadar geçen yaklaşık yetmiş yıl- 
lık bir dönemde medreseler ilk kez teşkilatlanmışlardır ve 1471'de Fa- 
tih tarafından kurulan Sahn-ı Semân medreselerine kadar yeni bir ya- 
pılanmaya gidilmemiştir.!9 

Devrin genel panoramasını bu şekilde özetledikten sonra Fenâri”nin 
hayatına geçebiliriz. Osmanlı'nın kuruluş dönemi âlim ve mutasavvıfla- 
rının ileri gelenlerinden ve Ekberiyye geleneğinin bu dönemdeki tem- 
silcilerinden biri olan Fenâri'nin tam adı, Şemseddin Muhammed b. 
Hamza b. Muhammed el-Fenâri er-Rümi'dir.!! Şârihimiz ise kendisi- 


Osmanlı'da kurulan ilk medreseler, bunların müderrisleri ve eğitim seviye- 

si hakkında detaylı bilgi için bkz.: Baltacı, Cahit, Osmanlı Medreseleri, İrfan 

Matbaası, İstanbul 1976, s. 15. 

K. — Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri,s.82, 108, 120. Walsh, J. R., “Fenâri-zâde” 
Encylopaedia of Islam, E. J. Brill, Leiden 1983, c. Il, s. 879. 

9, Bilge, İlk Osmanlı Medreseleri, s. 147; Baltacı, Osmanlı Medreseleri, s. 20. 

10, Öktem, Ülker, “Osmanlı Medreselerinde Felsefe”, A.Ü. O.T.A.M. Dergisi, sy. 
15, Ankara 2004, s. 273-274. 

Il. Molla Fenâri'nin öğrencilerinden olan meşhur muhaddis İbn Hacer el-As- 

kâlâni Mısır'da Fenâri ile görüşmüş ve ondan icâzet almıştır. Bu birliktelik 

esnasında İbn Hacer, Fenâri'nin bizzat kendisinden dinlediği hayat hikâyesi- 

ni, İnbân'i-gumr adlı eserine almıştır. İbn Hacer burada Fenâri'nin adını yu- 
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ni Muhammed Fenâri diye tanıtmaktadır. Nitekim fetvâ ve çeşitli yazı- 
larının altında “el-fâkir Muhammed el-Fenâri” şeklinde imzâsının bu- 
lunması buna delâlet etmektedir.!? Meşhur adıyla Molla Fenâri!? ve İb- 
nü”l-Fenâri diye de anılan müellifimizin 7591/1330 yılının Safer/Nisan 
ayında doğduğu konusunda genellikle kaynaklar müttefiktir.'* Hüse- 
yin Hüsâmeddin ise kaynak belirtmeksizin, Fenâri'nin Safer ayının on 
beşinde doğduğunu ilave etmektedir." 


Doğum tarihindeki bu kesinliğe karşılık, Fenâri'nin doğum yeri ve 
kendisine verilmiş olan fenerci veya fenerli anlamındaki “Fenâri” laka- 
bı konusunda farklı görüşler bulunmaktadır. Bu görüşlerden birisi Mol- 
la Fenâri'nin, Bursa-İnegöl yakınlarındaki Fenâr (Fener) köyünde doğ- 
duğu tezine dayanmaktadır; bu sebeple kendisi mezkür lakapla anıla- 
gelmiştir.!'“ Bazı müellifler ise Fenâr köyünün Mâverâünnehir bölgesin- 


karıda geçtiği şekilde vermektedir. (Bkz.: Askâlâni, İbn Hacer, İnbâu'l-gumr, 
Dârü'l-Kütübi'l-İlmiyye, Beyrut 1986, c. VII, s. 378.) Aynı isimlendirme- 
ye şu eserlerde de rastlanmaktadır: Suyüti, Celâleddin, Buğyetü'/-vuât, tah.: 
Muhammed Ebu”l-Fazl İbrahim, Mektebetü”l-Asriyye, Beyrut ts., c. 1, s. 97; 
Kehhâle, Ömer Rıza, Mu'cemü”l-müellifin, Mektebetü'l-Müsennâ, Beyrut ts., 
c. IX, s. 272; Serkis, Yüsuf İlyân, Mu'cemü'l-matbüdti”l-arabiyye ve'l-muar- 
raba, Kahire 1928, c. Il, s. 1460; İbnü'l-İmâd, Ebu'l-Felâh, Şezerdtü'z-zeheb 
fi ahbâri men zeheb, Dârü'l-Fikr, Beyrut 1979, c. VII, s. 209; Zirikli, Hay- 
reddin, e/-A'lâm, Beyrut, 1984, c. VI, s. 110. 

12. Ahmed Refik, İlmiye Salnâmesi, Matbaa-i Âmire, İstanbul 1334, s. 323-326; 
Hüseyin Hüsâmeddin, “Molla Fenâri”, Türk Tarih Encümeni Mecmuası, yıl 
16, sy. 95, İstanbul 1926, s. 370. 

13. M.Hızlı'ya göre, “molla” kelimesi “men lâ nazire leh” (dengi, benzeri olma- 
yan kimse) tabirinden zamanla kısaltılarak tabirin “munla” veya “monla” şek- 
linde söylenmesiyle oluşmuş, daha sonra da kelime “molla” şeklini almıştır. 
Bu tabir, yüksek paye kazanan ilim adamları, ilmi ve sosyal mevkisi yüksek 
olanlar ve birinci sınıf kadılar için kullanılmıştır. (Bkz.: Hızlı, Mefail, Molla 
Fendri, Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2009, s. 18.) 

14. Suyüti, Buğyetü'lwudt, c.I, s. 98; İbnü'l-İmâd, Şezerdtü'z-zebeb, c. Vİl, 
5.209; Şevkâni, Muhammed b. Ali, e/-Bedru't-tâli”, Dârü'l-Ma'rife, Beyrut 
ts.,c. İl, s. 266. 

15. Hüseyin Hüsâmeddin, “Molla Fenâri” sy. 95, s. 370. 

16. o Müncccimbaşı Ahmed Dede, Sahdifü'l-ahbâr fi vakâyiü'l-a'sâr, sad.: İsma- 
il Erünsal, Tercüman 1001 Temel Eser, İstanbul ts., c. 1, s. 282; Uzunçarşılı, 
İsmail Hakkı, Osmanlı Devletinin İlmiye Teşkilatı, Türk Tarih Kurumu Ba- 
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de olduğunu ileri sürmüşlerdir.!? Eserlerin genelinde Fenâr adlı köye 
mensup olduğu bilgisi verilirken, buranın Bursa civarında mı veya Mâ- 
verâünnehir bölgesinde mi olduğuna dair bir açıklama yer almamak- 
tadır.'* Walsh herhangi bir kaynağa atıf yapmaksızın Bursa'da doğdur- 
gunu zikretmektedir.!? Müstakimzâde ise Mecelletü'n-nisâb'ında bah- 
si geçen yerin Lârende/Karaman'da ya da Amasya civarında olduğuna 
dair görüşler bulunduğunu, fakat kendi kanaatine göre Rumeli'de Selâ- 
nik yakınlarında bir kasaba olduğunu söylemektedir. Yine aynı müellif, 
bu köyün Mâverâünnehir taraflarında, Horasan bölgesinde bulundu- 
ğu bilgisinin Fenârf'nin torunlarından nakledildiğini de kaydetmekte- 
dir. Bir diğer görüşe göre Fenâri, fenercilik mesleğiyle uğraşmış ve bu 
sebeple kendisine bu lakap verilmiştir.2! Öte yandan, Bursalı Mehmed 
Tâhir ise Bursa vefayâtını bildiren Güldeste-i Riyâz-ı İrfân adlı eserin 


sımevi, Ankara 1984, s. 228; Akansu, Abdülkadir, Osmanlı Şeyhülislamları, 
Ayyıldız Matbaası, Ankara 1972, s. 1. 

17. Hüseyin Vassâf, Sefine-i Evliyâ, haz.: Mehmet Akkuş-Ali Yılmaz, Seha Neşri- 
yat, İstanbul 1990, c. I, s. 273; Bursalı Mehmed Tâhir, Osmanlı Müellifleri, 
haz.: F. Yavuz- İ. Özen, Meral Yay. İstanbul ts., c. 1, s. 314; Cunbur, Müjgan, 
“İlk Türk Osmanlı Şeyhülislâmı Molla Fenari” Türk Yurdu, İstanbul 1960, 
s. 17; (heyet), “Fenâri Mehmet Şemseddin” Türk Ansiklopedisi, Milli Eğitim 
Basımevi, Ankara 1968, c. XVI, s. 229. 

18. Mecdi Mehmed Efendi, Şakd'ik-ı Nu'mâniye ve Zeyilleri, haz.: Abdülkadir 
Özcan, Çağrı Yay., İstanbul 1989, c. 1, s. 47; Ahmed Refik, İlmiye Salndme- 
si, s. 322; Müstakimzâde Süleyman Sa'deddin, Devhatü”l-meşdyih, İstanbul 
1341, s. 3; Şemseddin Sâmi, Kömüsu'/-a'lâm, İstanbul 1314, c. V, s. 3436; 
Bilmen, Ömer Nasuhi, Hukuk-ı İslâmiyye ve Istılâhât-ı Fıkhiyye Kâmusu, 
Bilmen Yay., İstanbul 1970, c. I, s.; Cezzâr, Fikri Zeki, Medâhilü”!-müellifin, 
Riyad 1994, c. IlI, s. 1776-1777. 

19, Walsh, “Fenâri-zâde”,c. Il, s. 879. 

.0. Müstakimzâde Süleyman Sa'deddin, Mecelletü'n-nisâb, Süleymaniye Ktp., 
Halet Efendi, d. no: 628, vr. 341b. Ayrıca bkz.: Yılmaz, Ahmet, Mecelle- 
tü'n-Nisâb Fihristi, S.Ü. Vakfı Yay., Konya 2000, s. 84. 

»1. Bu görüşte olan Suyüti, bu bilgiyi Molla Fenâri'nin talebesi olan, üstadı Muh- 
yiddin Kâfiyeci'den öğrendiğini belirtmektedir. (Bkz.: Suyüti, Buğyetü'l-vuât, 
c. 1, s. 97.) Leknevi de Suyüti'yi kaynak göstererek aynı bilgiyi paylaşır. (Bkz.: 
Leknevi, Muhammed b. Abdülhalim, e/-Fevdidü”-behiyye, İstanbul 1324, 
s. 127; ayrıca bkz.: İbnü'l-İmâd, Şezerâtü'z-zeheb, c. VII, s. 209.) Zirikli ise 
bahsi geçen nisbeyi “Fenâri” veya “Feneri” olarak verse de biz bunun doğru 
olmadığı kanaatindeyiz. (Bkz.: Zirikli, e/-A'lâm, c. VI, s. 110). 
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kenarında Molla Fenâri'nin Emir Sultan'a bir fener hediye ettiğini ve 
Emir Sultan'ın ona bu lakabı verdiğini zikretmektedir.22 


Tüm bu görüşler içerisinde öne çıkan kanaate göre “fenâri” lakabı 
ona doğduğu köye nisbetle verilmiştir.2 Zira ileride de belirteceğimiz 
üzere Fenâri'nin sanatı fenercilik değil, ipekçilik olduğu için, onun doğ- 
duğu yere nisbetle bu lakabı alması daha makul gözükmektedir.” Taş- 
köprizâde, Suyüti'den naklen, onun fenercilik mesleğine nisbetle bu adı 
almadığını bilakis, Fenâr köyüne mensup olduğu için bu nisbetle anıl- 
dığını zikretmektedir.25 Molla Fenâri hakkında kapsamlı bir biyografi 
denemesi kaleme almış olan Hüseyin Hüsâmeddin, Molla Fenâri'nin, 
Ali Paşa Mescidi ve zâviyesinin vakıf kaydındaki imzasında bulunan 
Muhammed b. Hamza “Geredi/Kürdi? (.ç> 5) ibaresinden onun Gere- 
deli yahut Kürt olma ihtimalini zikretmektedir.?* 

Molla Fenâri'nin nisbesi ile ilgili görüşler verilirken mezkür köyün 
bulunduğu bölge hakkında da bazı bilgiler vermiştik. Fenâri ile ilgili gü- 
nümüzde yapılan çalışmalarda onun Mâverâünnehir bölgesinden göç 
ederek Anadolu'ya geldiği düşüncesi daha yaygındır. Zira doğduğu tarih 
olan 1350 yılı, odönemde Moğol istilası sonrası Anadolu'ya yapılan göç- 
lerin devam ettiği bir sürece tekâbül etmektedir. Bununla birlikte Müs- 
takimzâde'nin Fenâri'nin çocukları ve torunlarının ailenin o coğrafya- 
dan geldiğini söylediklerini rivayet etmesi bu kanaati güçlendirmektedir.?” 


Soyu ve annesi hakkında fazla bilgi bulunmayan Fenâri'nin babası, 
dönemin süfilerinden Nüreddin Hamza b. Muhammed b. Muhammed 
b. Hamza'dır.? Kaynaklarda, Fenârf'nin, babasından Konevi'nin Miftd- 


22. Bursalı, Osmanlı Müellifleri,c.1, s. 315. 

23. Bu konudaki yorumları için bkz.: Aşkar, Mustafa, Molla Fendri ve Vahdet-i 
Vucüd Anlayışı, Muradiye Kültür Vakfı Yay., Ankara 1993, s. 25. 

24. Yıldırım, Aydın-Yılmaz, Edip, “İlk Osmanlı Şeyhülislamı Molla Fenâri”, Di- 
yanet İlmi Dergi, sy. 3, Ankara 1995, s. 71. 

25. Taşköprizâde, İsâmüddin Ahmed b. Mustafa, Mevzü'dtü'l-'ulüm, İkdam Mat- 
baası, İstanbul 1313, c. |, s. 572. 

26. Hüseyin Hüsâmeddin, “Molla Fenâri”, sy. 95, s. 375. 

27. Müstakimzâde, Mecelletü'n-nisâb, vr. 341b; Çoruh, Şinasi, “Türk Anadolu'da 
İlim Tarihinin İlk Büyük Siması, İlk Osmanlı Şeyh-ül-İslâmı Molla Fenâri”, 
Türk Kültürü, sy. 120, Ankara 1972, s. 41; Aşkar, Molla Fendri, s. 26. 

28. Hüseyin “Hüsameddin, “Molla Fenâri”, sy. 95, s. 329. 


MOLLA FENÂRİ'NİN HAYATI, ESERLERİ, TASAVVUFİ ŞAHSİYETİ VE TESİRLERİ * 37 


hu'-gayb'ını okuduğu zikredilmektedir. Bu bilgi babasının da Ekberiy- 
ye geleneğinin fikirlerine bağlı olduğunu göstermesi açısından mühim- 
dir. Hatta bazı rivâyetlerde babasının Konevi'nin öğrencilerinden veya 
halifelerinden olduğu rivayet edilse? de bu, tarihen mümkün gözükme- 
mektedir. Konevi'nin 672/1274te vefat ettiği göz önünde bulunduru- 
lursa, Fenâri'nin doğduğu tarih olan 751/1350 yılında babasının dok- 
san-yüz yaşlarında olması gerekir ki, bu mümkün değildir. Onun gö- 
rüşlerine bağlılığı sebebiyle kaynaklarda öğrencisi olduğu rivayet edil- 
miş olabilir. Yalnızca bir kaynakta rastladığımız bilgiye göre Fenâri'nin 
babası Konevi'nin halifelerindendir.*' 


Klasik tarih kaynakları Fenâri'nin eşeşleri hakkında herhangi bir 
bilgi vermezken, yakın dönem araştırmacılarından Ziya Şâkir, onun Ka- 
ramanoğlu Mehmed Bey'in yeğenlerinden Gül Hatun'la evlendiğini zik- 
retmektedir. Ziya Şakir dışında hiçbir yerde zikredilmeyen bu bilgiyi M. 
Aşkar ihtiyatla karşılamaktadır.” Beş erkek bir kız olmak üzere altı ço- 
cuğu olan” Molla Fenâri”nin evlatları hakkında ise pek çok yerde bilgi- 
ye rastlamak mümkündür.?? Nitekim çalışmamızda zikredileceği üzere 
çocukları Osmanlı'da yüksek mevkilere gelmiş ve ulemâ sınıfına men- 
sup kimseler oldukları için kaynaklarda adları sıklıkla geçmektedir. Zi- 
ra Bursa'da o dönemde açılmış olan Sultaniye Medresesi'nin ilk altı mü- 
derrisi, Fenârizâdelerdendir. Fenâri'nin en büyük oğlu olan Muhammed 
Şah Fenâri,* daha on sekiz yaşında Edirne Medresesi'ne okutman (teac- 


29. Bkz.: Leknevi, el-Fevdidü'l-behiyye, s. 122. 

10, Işık, İhsan, “Molla Fenâri” Türkiye Edebiyatçılar ve Kültür Adamları Ansik- 
lopedisi, Elvan Yay., Ankara 2006, c. VI, s. 2515. 

'1, Bkz.: Aşkar, Molla Fenâri, s. 28. 

12. Diğer kaynaklardan farklı olarak Hüseyin Hüsâmeddin iki oğlu ile iki kızı- 
nın olduğunu söylemektedir. (Bkz.: Hüseyin “Hüsameddin, “Molla Fenâri”, 
Türk Tarih Encümeni Mecmuası, yıl 18, sy. 96, İstanbul 1928, s. 157.) 

W.  Fenâri'ye ve Fenârizâdelere ait soy ağacı için bkz.: Müstakimzâde, Mecel- 
letü'n-nisâb, vr. 341b; Saraçoğlu, Tubanur, Molla Fendri ve Ailesinin Bursa 
Kültürüne Katkıları, Bursa 2009, Uludağ Ünv. S.B.E., (basılmamış yüksek li- 
sans tezi), . 96. 

W. Hayatı ve eserleri hakkında bkz.: İpşirli, Mehmed, “Fenârizâde Muh- 
yiddin Muhammed Şâh”, DİA, İstanbul 1995, c. XII, 340-341; Mecdi, 
Yakdik-ı Nu'mâniyye ve Zeyilleri, c. 1, s. 386-387; Walsh, “Fenâri-zâde”, 
cl, s. 879. 
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her) olmuştur.** Babasının eserlerine hâşiye ve şerhler yazmış olan Mu- 
hammed Şah,” babası Fenâri hayatta iken 830/1427 yılında vefat etmiş- 
tir. Bir diğer oğlu olan Sinânüddin Yüsuf Bâli de dönemin ilim adamları 
arasındadır. Hem Edirne Medresesi'nde hocalık yapmış hem de Bursa 
kadılığı görevini yürütmüştür.*” Bu ikisinin yanında Hasan Paşa, Ahi Yü- 
suf, Halil Paşa ve Ümmü Gülsüm, Molla Fenâri'nin diğer çocuklarıdır.” 


2. İlim Tahsili 


Fenâri'nin ilk hocasının babası Nüreddin Hamza b. Muhammed 
olduğunu ve ondan Konevi'nin Miftâhu'l-gayb'ını okuduğunu zikret- 
miştik. H. Hüsameddin, bundan sonra onun Bursa'da Kemâleddin Mu- 
hammed b. Muhammed Ma'arri isimli birisinden ders aldığını kay- 
detmektedir.”? Bunun akabinde Molla Fenâri, İznik'e giderek Orhani- 
ye Medresesi müderrisi, fıkıh usül ve furüuna dair eserleriyle bilinen* 
Alâüddin Esved'den (v. 795/1393) ders almıştır.*! Bir gün derste ilmi 


35. İhsanoğlu, Ekmeleddin-Rosenfeld, Boris, Mathematicians, Astronomers and 
Other Scholars of Islamic Civilization and Their Works, İstanbul 2003, s. 272. 

36. MuhammedŞah Fenâri'nin, babası Molla Fenâri'nin eserleri üzerine yaptı- 
ğı şerh ve hâşiyeler için bkz.: Molla, Kemal Faruk, “Mehmed Şah Fenâri'nin 
Enmüzecu'l-Ulüm Adlı Eserine Göre Fetih Öncesi Dönemde Osmanlılarda 
İlim Anlayışı ve İlim Tasnifi”, Divân: İlmi Araştırmalar, sy. 18, İstanbul 2005, 
s. 245-273. 

37. Hayatı ile ilgili bilgi için bkz.: Dânişmend, İsmail Hami, İzahlı Osmanlı Ta- 
rib Kronolojisi, Türkiye Yay., İstanbul 1947, c. 1, s. 462; Taşköprizâde, Mev- 
zü'dtü'l“ultm, c. 1, s. 574; Sarton, George, “Mawlana Shams al-din Muham- 
mad ibn Hamza al-Fanari al-Hanafi”, Introduction to the History of Science, 
Robert E.Krieger Publishing New York 1956, c. Il, s. 1466. 

38. Cunbur, Müjgan, “Molla Fenâri”, Türk Dünyası Edebiyatçıları Ansiklopedi- 
si, Ankara 2005, c. VI, s. 388. Fenâri'nin çocukları hakkında daha fazla bilgi 
için bkz.: Nişancızâde, Mehmed Muhyiddin, Mir'ât-ı Kâindt, İstanbul 1920, 
s. 327; Hüseyin “Hüsameddin, “Molla Fenâri”, TT.E.M., sy. 96, s. 157. 

39. Hüseyin “Hüsâmeddin “Molla Fenâri”, T.T.E.M., sy. 95, s. 370. 

40. Alâ'üddin Esved'in furü-ı fıkıh ile ilgili Vikâyetü”r-rivdye fi mesdil'-hidâye 
isimli şerhi ile usül-ı fıkıh hakkındaki e/-Muğni adlı eserleri meşhurdur. 

41. Leknevi, e/-Fevdidü'/-behiyye, s. 122; Müstakimzâde, Devhatü'I-meşâyih, 
s. 3; Hüseyin Vassâf, Sefine-i Evliyâ, c. 1, s. 273; Suyüti, Buğyetü'l-vuât, c. 1, 
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bir hususta Alâüddin Esved ile Fenâri arasında geçen bir tartışma neti- 
cesinde Fenâri, İznik'i terk ederek Amasya'ya gitmiştir.*2 Burada Fah- 
ruddin Râzi'nin torunu olan Cemâleddin Aksarâyi'den (v. 791/1388) 
ders almaya başlamıştır.* Fenâri'nin burada hocasından icâzet aldık- 
tan sonra Mısır'a giderek devrin ünlü âlimi Ekmeleddin Bâberti'den 
(W. 786/1384) ilim tahsil ettiği görülmektedir.” Çünkü bu dönemde 
Anadolu henüz ilmi açıdan bir câzibe merkezi olmadığı için genel temâ- 
yül, Mısır, İran ve Semerkand bölgelerine gidilerek tahsil yapılması şek- 
lindeydi.*” Ayrıca buralardaki medreseler Anadolu medreselerinden da- 
ha üstün durumdaydı ve dönemin ileri gelen âlimleri buralarda ders 
vermekteydi. Mesela bu bölgelere giden Türk ilim adamlarından Şeyh 
Edebâli (v. 726/1326) Şam'da, Dâvüd-ı Kayseri (v. 7591/1350) Kahi- 
re'de, Alâüddin-i Esved İran'da, Kadızâde Rümi (v. 844/1436) Hora- 
san ve Mâveraünnehir'de eğitim görmüşlerdir.* 


O yıllarda 27 yaşlarında olduğu tahmin edilen Fenâri'yle birlikte 
Mısır'da ilim tahsil eden ve onun arkadaşları arasında yer alanlar için- 
de Hacı Paşa (v. 827/1424) ve meşhur kelâm âlimi Seyyid Şerif Cür- 
câni (v. 816/1413) de bulunmaktadır.* Pek çok âlimi kendisine çek- 
mesiyle o devrin ilmi merkezinin, Mısır olduğu göze çarpmaktadır. 
Fenâri yaklaşık üç-dört yıl Mısır'da kalmış ve kendisinden şer'i ilim- 
ler tahsil ettiği hocası Ekmeleddin Bâberti'den icâzet alarak Anado- 


s. 98; İbnü'l-İmâd, Şezerâtü'z-zeheb, c. VII, s. 209; Şemseddin Sâmi, Kâmü- 
su'l-a'lâm, c. V, s. 3436. 

42. Hüseyin “Hüsâmeddin “Molla Fenâri”, sy. 95,s. 370. 

43. İbnü'l-İmâd, Şezerâtü”z-zebeb,c. Vİ, s. 209; Ahmed Cevdet Paşa, Kısas-ı En- 
biyâ, Kanaat Matbaası, İstanbul 1331, c. XI, s. 1123; Şevkâni, el-Bedru't-td- 
li, c. Tl, s. 266. Fenâri'nin, genellikle Aksaray'da bulunan Aksarâyi'yi niçin 
Amasya'da ziyaret ettiği zihinlerde soru işareti oluşturmuştur. İşte bu soruya 
cevap arayan araştırmacılar, çeşitli vakfiye kayıtlarının altındaki imzası do- 
layısıyla onun, o dönemde Amasya'da bulunduğunu belirtmektedirler. (Bkz.: 
Hüseyin “Hüsâmeddin “Molla Fenâri”, sy. 95, s. 370.) 

M4. Suyüti, Buğyetü'l-vudt, c. 1, s. 98; Şevkâni, el-Bedru't-tâli”, c. IN, s. 266; Taş- 
köprizâde, Mevzü'dtü'l-“ulüm, c. 1, s. 572 

49. Yurdaydın, Hüseyin Gazi, İslam Tarihi Dersleri, A.Ü.İ.E. Yay., Ankara 1982, 
s. 100. 

Ao. Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, c. 1, s. 921. 

A4'. Şemseddin Sâmi, Kömüsu'l-a'lâm, c. V, s. 3436. 
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lu'ya dönmüştür. Hüseyin Hüsâmeddin, Fenâri?nin dönüş yolculuğun- 
da, Karaman ve Aksaray'a uğrayıp hocası Cemâleddin Aksarâyf'yi zi- 
yaret ettiğini söylemektedir. Bu ziyaret esnâsında Fenâri'nin Karama- 
noğlu Mehmed Bey'le bir irtibat kurmuş olma ihtimali söz konusu- 
dur. Çünkü Timur Bursa'yı istilâ ettiği zaman, o sırada zindanda olan 
Karamanoğlu Mehmed Bey'i tahliye ettirerek, Yıldırım Bayezid'i hap- 
se attırmıştı. Öbür taraftan, Fenâri ile çağdaş ve aynı konumda bulu- 
nan diğer bazı âlimler cezalandırıldığı halde, Molla Fenâri, Karama- 
noğlu Mehmed Bey'le birlikte Karaman'a gitmişti. Onun cezalandırıl- 
mayıp Mehmed Bey'le Karaman'a gitmesi tarihçiler tarafından onun 
daha önceden Mehmed Bey'le yakın bir ilişki kurduğu şeklinde yo- 
rumlanmaktadır.* 


3. Kadılık ve Müderrislik Görevleri 


Mısır'daki ilmi tahsilinden sonra Bursa'ya gelen Fenâri, o dönem- 
de saltanatta olan 1. Murad tarafından, Orhan Câmii'nde ders vermek 
için görevlendirilmişti. Molla Fenâri bu süreçte, Vezir-i Azam Çan- 
darlı Halil Paşa gibi bazı devlet adamlarıyla, dostluk derecesine varan 
iyi ilişkiler de kurmuştur ki, bu dostluk hemen ileriki dönemde Molla 
Fenâri'nin devlet kademesine geçişinde biraz sonra da göreceğimiz gi- 
bi etkili olacaktır. Birkaç yıl Orhan Câmii'nde tedriste bulunan Molla 
Fenâri, daha sonra Manastır Medresesi'ne müderris tayin edilmiştir.” 
I. Murad'dan sonra tahta geçen Yıldırım Bayezid döneminde, Anado- 
lu'daki kadılarla ilgili birtakım şikâyetler üzerine Sultan, yaklaşık sek- 
sen kadar kadıyı görevinden almıştır. Bu olay sebebiyle azledilen Bur- 
sa kadısı Alâeddin Ali b. Ahmed'in yerine 795/1393 yılında, o tarihte 
44 yaşında olan Molla Fenâri atanmıştır." Tarihçiler Fenâri'nin bu gö- 


48. Hüseyin “Hüsameddin, “Molla Fenâri”, sy. 95, s. 371. 

49. Walsh, “Fenâri-zâde”, c. Il, s. 879. 

50. Suyüti, Buğyetü'l-vuât, c. 1, s. 98; Leknevi, el-Fevdidü'l-behiyye, s. 122; Ah- 
met Cevdet Paşa, Kısas-ı Enbiyâ, c. XI, s. 1123; Hüseyin Vassâf, Sefine-i 
Evliyâ, c. 1, s. 273; Şemseddin Sâmi, Kömüsu'/-a'lâm, c. V, s. 3436; Walsh, 
Fenâri'nin 770/1368-69 tarihinde Manastır medresesi müderrisi olup, ertesi 
sene de kadılığa getirildiğini zikreder ki, (bkz.: Walsh, “Fenâri-zâde”, c. Il, 
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reve atanmasında, onun Çandarlı ile dostluğunun etkili olduğunu dü- 
şünmektedirler. Fenâri'nin bu görevi, Yıldırım Bayezid'in Ankara Sa- 
vaşı'nda (8059/1402) Timur'a yenilmesi neticesinde Bursa'nın işgal edil- 
mesine kadar, yani yaklaşık on yıl devam etmiştir. Bu işgal sonrasın- 
da Timur'a ait kuvvetler, Bursa ve Konya gibi bazı şehirleri yağmala- 
mışlar, Emir Sultan (v. 833/1429), Muhammed Cezeri (v. 832/1429) 
ve Molla Fenâri gibi âlimleri de yanlarına alarak, o sırada Kütahya'da 
olan Timur'un yanına gelmişlerdir. Âlimlere oldukça iyi davranan Ti- 
mur onları Türkistan'a götürmek istemiş, fakat Emir Sultan ve Fenâri 
ondan izin isteyip Bursa'ya dönmüştür. Ancak, Yıldırım Bayezid'in ve- 
fatı üzerine çıkan taht kavgaları sebebiyle, Osmanlı, tarihte “fetret dev- 
ri” olarak bilinen dönemine girmiştir. Fenâri bu karışıklık döneminde 
Karamanoğlu Mehmed Bey ile birlikte Karaman'a giderek, siyasi or- 
tam ve kargaşadan uzaklaşıp tedrisle meşgul olmayı tercih etmiştir.'! 
Orada da müderrislik yapan Fenâri'ye, Mehmed Bey yakın alaka ve 
hürmet göstermiş, kendisine oldukça yüksek maaş vererek iyi koşul- 
larda yaşam sürmesini temin etmiştir.52 Fenârnin Karaman'da kaldı- 
ğı dönemde adına izafe edilen mahallede (Fenâri Mahallesi) yine ken- 
di adıyla anılan bir medrese ve hamamının bulunması, yaşadığı iyi ko- 
şulları göstermektedir.53 


Fetret döneminin olumsuz etkilerinden Osmanlı Devleti'ni kurtar- 
maya çalışan Çelebi 1. Mehmed, 818/1415 yılında Karaman'ı ele geçir- 
miş ve Bursa'ya dönerken Molla Fenâri'yi beraberinde götürmüştür."* 
İşte burada, o Karaman'da iken bu görevde bulunan ve onun en önem- 
li talebelerinden olan Molla Yegân (v. 878/1473) kadılık görevinden 


s. 879), bu bilgi Fenâri'nin o yılda 19-20 yaşlarında olmasından dolayı doğ- 
ru gözükmemektedir. 

SI,  Fenâri?nin Karaman'a gidişi ile ilgili farklı rivayetler için bkz.: Yıldırım-Yıl- 
maz, “İlk Osmanlı Şeyhülislamı Molla Fenâri”, s. 73-74. 

“0. Şevkâni, el-Bedru't-tâl?, c.lIl, s. 268. 

S8. Aşkar, Molla Fenâri, s. 60. 

“b. Bazı kaynaklar Fenâri'nin Karaman'a Çelebi Mehmed'le yaşadığı bir prob- 
lem yüzünden gittiğini, ancak sultanın hatasını anlayarak bir mektup yolla- 
yıp Karamanoğlu idarecisinden onu Bursa'ya geri göndermesini istediğini 
kaydetmektedirler. (Bkz.: Şevkâni, e/-Bedru't-tâl?, c. Il, s. 268; Nişancızâ- 
de, Mir'dt-ı kâinat, s. 326.) 
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alınmış ve onun yerine Molla Fenâri ikinci defa olarak kadılığa atan- 
mıştır. Çelebi 1. Mehmed'in saltanatı süresince (1413-1421) de bu gö- 
revde kalmıştır. Kadılıkla birlikte Manastır Medresesi'nde müderrisli- 
ge de devam eden Fenâri'nin öğrencileri arasında, Molla Yegân'la bir- 
likte meşhur âlimlerden Muhyiddin Kâfiyeci (v. 879/1474), İbn Hacer 
el-Askalâni (v. 853/1449) de bulunmaktadır. İbn Hacer, kendisi için, 
Fenârf'nin bizzat eliyle icâzetname yazdığını ifade etmektedir." 


Kısaca Fenâri'nin, 1393-1402 ve 1413-1421 yılları arasında iki de- 
fa olmak üzere toplam on sekiz yıl başarılı bir kadılık görevi icrâ etti- 
ğini söyleyebiliriz. 


4. Hicaz ve Mısır Yolculukları 


Molla Fenârf'nin hayatındaki bazı önemli değişikliklerde siyâsi ha- 
diselerin etkili olduğu anlaşılmaktadır. Nitekim Şeyh Bedreddin isya- 
nının bir şekilde kendisiyle bağlantısının kurulması ve Karamanoğlu 
Mehmed Bey'in Çelebi 1. Mehmed tarafından affedilmesinde aracı- 
lık etmesinden dolayı aldığı eleştiriler, onu rahatsız etmiş, bunun üze- 
rine Fenâri hacca gitmeye karar vermiştir. Bu sırada (821/1418) yet- 
miş yaşında olan Molla Fenâri'nin Hicaz yolculuğunun görünürde- 
ki sebebi olarak, o yıl Horasan'dan geleceği söylenen ünlü süfi Zey- 
nüddin Hâfi (v. 838/1434) ile görüşme isteği rivayet edilse de, araş- 
tırmacılar gerçek sebebin, bahsi geçen siyâsi huzursuzluklar olduğu- 
nu söylemektedirler. Fenâri, bu yolculuk esnasında Hicaz'dan önce 
Mısır'a uğramış orada ramazanı geçirmiş ve akabinde Hicaz'a geçe- 
rek 822/1419 yılında ilk haccını yapmıştır." O yıl Nişâbur'dan hacca 
gelen Muhammed Pârsâ ile muhtemelen Mekke'de görüşerek onunla 
birlikte Medine'ye gitmiştir. Medine'ye vardıktan kısa bir süre sonra 
Muhammed Pârsâ vefat etmiş (822/1419) ve Fenâri bu ünlü süfinin 
cenâze namazına katılmıştır. 


55. Taşköprizâde, Mevzü'dtü'l-'ulüm, c.1, s. 574. 

56. Müstakimzâde, Devhatü'l-meşâyih, s. 4; Zirikli, el-A'lâm, c. VI, s. 110; Şem- 
seddin Sâmi, Kömüsu'l-a'lâm, c. V, s. 3436; Şevkâni, el-Bedru't-tâli”, c. 1, 
s. 266. 
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a 


Fenâri'nin Hicaz'dan sonra Zeynüddin Hâfi ile birlikte Kudüs'e gel- 
diğini duyan Mısır Sultanı Melik Müeyyed, onu Mısır'a davet etmiş- 
tir 57 Burada Sultan'ın iltifat ve ikramlarına nail olan Fenâri, Sultan'ın 
isteği üzerine Mısır'ın seçkin âlimleriyle yapılan bir münâzaraya katıl- 
mış ve dikkat çekici bir ilmi üstünlük sağlamıştır.58 Ancak onun bu Mı- 
sır seyahatinden bahseden pek çok eser, Fenârinin burada tertip edilen 
münâzara ve mübâhaselere katılmakta önceleri biraz çekimser davran- 
dığını, daha sonra ise bunlara iştirâk ettiğini kaydetmektedir. Bunun- 
la birlikte kaynaklar, Fenâri'nin Mısır'da bulunduğu süreçte, oradaki 
muhalefet nedeniyle İbn Arabi'ye bağlılığını ve Fusüs'la meşgul oldu- 
gunu çok fazla tezâhür ettirmediğine dikkat çekerler."? 


Burada yeri gelmişken Fenâri'nin karakteri ile ilgili şu hususu be- 
lirtmekte fayda görüyoruz. Onun hakkında yapılmış neredeyse tüm ça- 
lışmaların ana kaynağı olan “Molla Fenâri” adlı makalesinde Hüseyin 
Hüsâmeddin, onun ilmi müzâkere ve mübâheselerden hoşlandığı hal- 
de, münâzarayı sevmediğini zikretmektedir. Ona göre Fenârnin Mı- 
sırda kendisine teklif edilen münâzaraları kabul etmemesinin sebebi 
budur. Çünkü onun nazarında ve gelenekte münâzara, ilmi bir mese- 
leyi çözmek için bir vasıta değil, fazilet ibrâzına yani nefsâni üstün- 
lük kurma çabalarına ait ilmi bir çatışmadır. İşte Fenâri'nin hayatın- 
da en çok sakındığı şeylerden birisi bu cidâl olmuştur. Nitekim onun 
Bursa'dan da bu cidal yüzünden uzaklaştığı kaydedilir.“ H. Hüsamed- 
dinin bu yorumu, Fenârinin gerek fetret devrinde ve gerekse Şeyh 
Bedreddin olayında Bursa'yı terk etmesini açıklama noktasında bize 
de makul gelmektedir. 


Osmanlı'da siyâsi karışıklıkların ortadan kalkması ve Şeyh Bedred- 
din olayının sona ermesi üzerine Molla Fenâri, 823/1420 yılında Ana- 


9, Fenâri'nin Mısır'dayken hep yanında olan öğrencisi İbn Hacer, Mısır sulta- 
nı Müeyyed'in Fenâri'yi Osmanlı Devleti'nin genel durumu hakkında bilgi 
edinmek için davet ettiğini ve kendisine çok yakın alaka gösterdiğini kaydet- 
mektedir. (Detaylı bilgi için bkz.: İbn Hacer, İnbân”/-gumr, c. VİL, s. 378.) 

“RK. Müstakimzâde, Devhatü”l-meşâyıb, s. 4, İbnü'l-İmâd, Şezerâtü”z-zeheb, 
c. VİI, s. 209; Suyüti, Buğyetü”l-vudât, c. 1, s. 98. 

“9 Bkz: İbn Hacer, İnbâw'/-gumr, c. VİL, s. 379; Suyüti, Buğyetü”l-vudt, cl, 
s. 98; Taşköprizâde, Mevzü'dtü'l-'ulüm, c. 1, s. 572. 

«0. Bkz.: Hüseyin “Hüsâmeddin, “Molla Fenâri”, sy. 96, s. 149. 
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dolu'ya geri dönmüştür.“ Fenâri Mısır'dan her ne kadar rahat bir or- 
tam bulma ümidiyle gelmişse de, Çelebi Mehmed tarafından sağlanmış 
olan istikrar ortamı 824/1421 yılında onun vefatı ile tekrar bozulma- 
ya başlamıştır. Tahta geçen Il. Murad, babasının zamanında çeşitli ma- 
kamlarda bulunan kimselerin yerlerini değiştirmediği için, Molla Fenâri 
de konumunu korumuştur, ancak.bu durum fazla uzun sürmeyecektir. 
Zira Il. Murad'ın tahta geçmesiyle Şeyh Bedreddin taraftarları çeşit- 
li bahanelerle memlekette yeniden isyan çıkarmışlardır. Düzme Mus- 
tafa Vak'ası olarak bilinen bu isyanı bastırmak için görevlendirilen ve- 
zir Bayezid Paşa başarısız olup öldürülünce, Il. Murad, divân heyetine 
Çandarlı İbrahim Paşa ve Hacı İvaz Paşa'yı getirmiştir. İki vezir arasın- 
daki rekâbet, İbrahim Paşa'yı destekleyen Fenâri'nin, Hacı İvaz Paşa'ya 
karşı mesafeli, hatta muhalif olması sonucuna yol açmıştır.5? Öte yan- 
dan Düzme Mustafa'nın son ayaklanmasından sonra 11. Murad, İbra- 
him Paşa'yı görevden alarak yerine Hacı İvaz Paşa'yı getirmiştir. Onun 
bu göreve gelmesinden sonra Fenâri kadılık görevinden ayrılarak ka- 
buğuna çekilmiştir.“? Bu süreçte yaşanan siyâsi kargaşa hem ilim hem 
devlet adamlarının olumsuz etkilenmesine yol açmıştır. Bu olaylar es- 
nasında Fenârf'nin oğlu Muhammed Şâh da bazı tahkikatlar geçirmiş, 
Fenâri ailesi huzursuz olmuştur. 


832/1425 yılında Fenâri'nin oğlu Muhammed Şâh, Çandarlı İbra- 
him Paşa ve Hacı İvaz Paşa bir salgın hastalıktan dolayı vefat etmiştir.#* 
Oğlunu kaybeden Fenârf'nin şiddetli üzüntü ve ağlamadan dolayı göz- 


61. İbn Hacer, İnbâw'l-gumr, c. VİL, s. 379. Şemseddin Sâmi, Fenâri'nin, Mı- 
sır'da bir süre tedrisle meşgul olduğunu, Çelebi Mehmed tarafından bir ilti- 
mas söz konusu olunca, Bursa'ya döndüğünü kaydetmektedir. (Bkz.: Şemsed- 
din Sâmi, Kâmüsu'l-a'lâm, c. V, s. 3436; Taşköprizâde, Mevzü'dtü'!-'ulüm, 
cls. 3972.) 

62. Molla Fenâri ile İvaz Paşa arasındaki rekâbet için bkz.: Pay, Salih-Oruçoğlu, 
İlhami, “Osmanlılarda Ulemâ-Siyâset İlişkisi Molla Fenâri ve İvaz Paşa Ör- 
neği”, Uluslararası Molla Fenâri Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yüce- 
doğru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, s. 88-93. 

63. Hüseyin “Hüsâmeddin, “Molla Fenâri”, sy. 95, s. 381-383. 

64. Hoca Sa'düddin, Fenâri'nin oğlunun 839/1435 yılında yani babasından da- 
ha sonra vefat ettiğini zikretmektedir. (Bkz.: Hoca Sa'düddin, Tdcü'r-tevd- 
rib, haz.: İsmet Parmaksızoğlu, Ankara ts., c. Il, s. 191.) 
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leri kör olur. Bazı kaynaklar ise onun körlüğünün sebebini hocasının 
kabrini açtırıp cesedine bakmak istemesi şeklinde menkıbevi bir ola- 
ya bağlarlar.“9 Yine Fenâri'nin gözlerinin körlüğü sebebiyle Hacı İvaz 
Paşa'nın ona sataşıp hakaret etmesine karşılık Fenâri'nin verdiği ceva- 
bı ve olayın Fenâri'nin muradı doğrultusunda neticelenerek Hacı İvaz 
Paşa'nın ölüp cenaze namazını Fenâri'nin kıldırmasını kaynaklar özel- 
likle nakletmektedirler.“ 


Kaynaklar, bu olaydan sonra Fenâri'nin ikinci haccını yaptığını söy- 
lemektedirler. Bunun sebebi olarak da gözlerindeki rahatsızlığın şifa 
bulmasıyla bu durumuna şükretmek amacını güttüğünü zikretmekte- 
dirler. Bu hac yolcuğunun 833/1430 tarihinde vefatından bir sene ön- 
ce gerçekleştiği konusunda hemen hemen tüm kaynaklar hemfikirdir.#? 
Ancak Müstakimzâde, diğer tüm kaynakların aksine Fenâri'nin vefatın- 
dan bir yıl önce yaptığı bu haccın üçüncü haccı olduğunu, önceki hac- 
cın Molla'nın ikinci haccı olduğunu söyler; buna karşılık birinci haccı- 
nı ne zaman yaptığına dair bir bilgi vermez.“ 


5. Şeyhülislamlığı 


Şeyhülislamlık kavramı unvan olarak Osmanlı'dan önce de ulemâ- 
nın ilmi derecesinin yüksekliğini ifade etmek üzere, bir taltif sembo- 
lü olarak kullanılmıştır. Ancak, Osmanlı tarihinde devlet tarafından 
resmi yetkiyle donatılmış ve belli bir statüye kavuşturulmuş bu kavra- 
mın ilk sahibi, dolayısıyla ilk şeyhülislam Molla Fenâri'dir. Zira o dö- 
nemde devletin genişlemesiyle dini işler de çoğalmış ve bütün ulemâ- 
ya bir merci ve resmi bir yönetici olmak üzere “şeyhülislam” tayini- 
ne lüzüm görülmüştür. Dönemin ileri gelen âlimlerinden olan Fenâri 


05.  Şevkâni, el-Bedrw't-tdli”, c. 1l, s. 266; Evliya Çelebi, Seyahatnâme, İstanbul 
1314, 5. 47. 

66. Hoca Sa'deddin, Tâcü”t-tevdrih, c. 1, s. 414; Hüseyin “Hüsâmeddin, “Mol- 
la Fenâri”, sy. 96, s. 154. 

67. Şevkâni, el-Bedru't-tdli”, c. Il, s. 268; Leknevi, el-Fevdidü”!-behiyye, s. 122; 
Zirikli, el-A'lâm, c. VI, s. 110; Bilmen, Hukuk-ı İslâmiyye ve Istılâhât-ı Fık- 
hiyye Kâmüsu, c. 1, s. 363; Şemseddin Sâmi, Kâmüsu'l-a'lâm, c. V, s. 34.37. 

KR.  Müstakimzâde, Devhatü'l-meşâyıh, s. 4. 
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de 828/1425 yılında bu göreve layık görülmüştür.” İlmiye Salnâme- 
sinde şeyhülislamlık tarihçesi verilirken, ilk şeyhülislam olarak Mol- 
la Fenâri'nin kaydedilmiş olması onun bu görevi resmi bir sıfatla ic- 
ra ettiğini göstermektedir.7? DİA'daki “Molla Fenâri” maddesini ya- 
zan H. Aydın şeyhülislamlık müessesesi henüz o dönemde kurumsal- 
laşmadığı için, Fenâri'ye verilen bu görevin, bahsedildiği gibi bütün 
ilmiye sınıfının resmi mercii olarak düşünülmemesi gerektiğini iddia 
etmektedir. Ona göre şeyhülislamlık ancak XVI. yy.'ın ortalarında 
kurum hüviyetine kavuşmuştur. Bu sebeple Fenâri'ye bu tarihte veri- 
len görev müftülük vazifesidir.7! Oysa biz yazarın bu görüşüne katıl- 
mıyoruz. Şöyle ki: 

Fenârf'nin resmi mânâda ilk şeyhülislam olması konusunda H. Ay- 
dın'ınki gibi farklı görüşler bulunması sebebiyle, problemin vuzüha ka- 
vuşması için burada öncelikle şeyhülislamlık müessesesinin tarihinden 
söz etmekte fayda görüyoruz. İ. H. Danişmend; ilmiye sınıfının en yük- 
sek mevkisi olan bu makamın uzunca bir sürede teşekkül ettiğinden 
bahsetmektedir. Devletin büyümesiyle önemi artan ve çeşitli isimlerle 
adlandırılan bu görev, baş-müftülük tarzında oluşmaya başlamış, kazas- 
kerlik ve muallim-i sultânilik vazifelerine nisbetle, bir süre ikinci dere- 
cede kaldıktan sonra tedricen, ulemâ sınıfının en büyük mercii hâline 
gelmiştir. Bununla birlikte ilk şeyhülislamlara “müftiyü”l-enâm” ünvâ- 
nı verilmiştir. Şeyhülislam ünvanı bilhassa II. Murad zamanında kulla- 
nılmaya başlanmıştır. Umümiyetle ilk müftiyü”l-enâm yani, şeyhülislam 
olarak Fenâri”nin adı geçmektedir.” Dolayısıyla Fenâri, müftiyü'l-enâm 
adıyla da olsa Osmanlı Devleti'nin ilk resmi şeyhülislamıdır. Zira şey- 
hülislamlık ve müftiyü'l-enâmlık aynı görevi ve statüyü içermektedir. 
İşte bu sebepledir ki, M. Cunbur, şeyhülislamlık unvanı alan kimsele- 


69. AhmedRefik, İlmiye Salnâmesi, s. 322; Hüseyin Vassâf, Sefine-i Evliyâ, c. 1, 
s. 273; Müstakimzâde 828 tarihinde Bursa'da kadı olduğunu zikretmektedir. 
(Bkz.: Müstakimzâde, Devbatü'l-meşâyıh, s. 4. Ertan, Veli, “Osmanlı Devle- 
tinin Şeyhülislamı Molla Şemseddin Fenâri”, Diyanet İlmi Dergi, sy. 3, An- 
kara 1986, s. 52.) 

70. Bkz.: Ahmet Refik, İlmiye Salnâmesi, s. 322. 

71. Bkz.: Aydın, Hakkı, “Molla Fenâri”, DİA, İstanbul 2005, c. XXX, s. 245. 

72. Dânişmend, İzahlı Osmanlı 'laribi Kronolojisi, c. 1, s. 432. Ayrıca bkz.: Bal- 
tacı, Osmanlı Medreseleri, s. 51-53. 
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rin vasıflarını saydıktan sonra tarihte müftiyül-enâm sıfatının verildiği 
ilk kişinin Molla Fenâri olduğunu kaydeder.”?* Bununla birlikte kaynak- 
ların büyük bir çoğunluğunun onun ilk şeyhülislam olarak tayin edildi- 
ği konusunda müttefik olduğunu ifade etmeliyiz.” 


Burada şeyhülislamlık ve kadılık gibi çok önemli, zamanında bü- 
yük gelir getirici görevlerde bulunmuş olan Molla Fenârf”nin ahlâkını 
ve hayat anlayışını yansıtan bir yönü üzerinde de durmakta fayda gö- 
rüyoruz ki, o da şudur: Osmanlı sultanlarıyla ve üst düzey yöneticiler- 
le oldukça iyi ilişkiler kuran ve onların saygı ve ikramlarına nâil olan 
Fenâri, müderrislik, kadılık ve şeyhülislamlık yaparak oldukça ileri dü- 
zeyde bir gelir elde etmesine rağmen, kendisinin ve ailesinin maişetini, 
özellikle de yiyecek ve giyeceğini kendi elinin emeği ile kazandığı pa- 
rayla temin etmiştir, bundan dolayı da kazzazlık/ipekçilik yapmıştır.” 


6. Vefatı 


Molla Fenâri, 833/1430 yılındaki ikinci haccından döndükten son- 
ra, gerek devlet adamlarının gerekse halkın büyük iltifat ve hürmeti- 
ne nâil olmuş ve bu taltifin bir unsuru olarak oğlu Yüsuf Bâli Çelebi, 
834/1431 tarihinde Bursa kadılığına getirilmiştir. O tarihte 80 yaşın- 
da olan Molla Fenâri resmi görevlerden ve müderrislikten uzak kala- 
rak kendisini ibadet ve taate vermiştir. Ne var ki, halkın ve toplumun 
Molla'ya olan teveccühü giderek artmış, Bursalılar kendisini görmek 
için fırsatlar yakalamaya çalışmışlar, zaman zaman evinin etrafında top- 
lanarak kalabalıklar oluşturmuşlar ve Molla Fenâri'nin dışarıya çıktı- 
ğı zamanlarda geçtiği yolun sağında ve solunda birikerek, kendisine 


73. Cunbur, “İlk Türk Osmanlı Şeyhülislâmı Molla Fenâri”, s. 17. Şemseddin 
Sâmi de bu tarihte Fenâri'nin müftiyü”l-enâm olduğunu kaydetmektedir. 
(Bkz.: Şemseddin Sâmi, Kâmüsu'l-a'lâm, c. V, s. 3437.) 

74. Bursalı, Osmanlı Müellifleri, c. 1, s. 314; Walsh, “Fenâri-zâde”, c. Il, s. 879; 
Bilmen, Hukuk-ı İslâmiyye ve Istılâhât-ı Fıkhiyye Kamusu, c. 1, s. 362; Şem- 
seddin Sâmi, Kömüsu”l-a'lâm, c. V, s. 3436. 

75. Şevkâni, el-Bedru'r-tâli", c. Il, s. 267. Ayrıca bkz.: Aşkar, Mustafa, “Osmanlı 
Devleti'nde Âlim-Mutasavvıf Prototipi Olarak İlk Şeyhülislam Molla Fenâri 
ve Tasavvuf Anlayışı”, Türkler, edt.: Güler Eren, Ankara 2004, c. IV, s. 419. 
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karşı derin saygı ve sevgilerini göstermişlerdir.76 Yine bu yıl içerisin- 
de Fenâri'nin Bursa'da kendi adına bir medrese ve câmi inşâ ettirdiği- 
ni de görmekteyiz.” İşte bu şekilde ömrünün son yılını tam bir huzur 
ve sukünetle geçiren Fenâri, 834 Receb/14317 Nisan ayında Bursa'da 
vefat etmiş ve kendi adıyla anılan caminin haziresine”? defnedilmiştir.8* 
Ömrü bereketle geçmiş olan büyük âlim, süfi, düşünür, şeyhülislam ve 
müderrisin ölüm tarihi olan h. 834 yılı için “Cennetü”l-firdevs” ibaresi 
tarih düşülmüştür. Hüseyin Hüsâmeddin, h. 838 tarihli bir vakıf kay- 
dında imzası bulunduğunu söyleyerek, Fenâri”nin bu yılda 87 yaşında 
vefat ettiğini yazmaktadır.#! Kabir taşı, Zeyniyye tarikati müntesibleri- 
nin kabir taşı şeklindedir. Fakat burada, ölenin sosyal mevkiine işaret 
eden mezar taşı koyma geleneğinin, Osmanlı'nın son iki yüzyılında or- 
taya çıktığını gözden uzak tutmamak gerekir. 


Molla Fenâri'nin devlet adamlarıyla iyi ilişkiler kurduğunu belirt- 
miştik. Zaten kadılık ve şeyhülislamlık görevlerine getirilmesi, ilmi bi- 
rikiminin yanında devlet adamları tarafından da ihtiram gördüğünü 
açıkça göstermektedir. Sultan II. Murad'ın müşâvirliğini yapmış olan? 


76. Ahmed Cevdet Paşa, Kısas-ı enbiyâ, c. XI, s. 1123. 

77. AhmedCevdet Paşa, Kısas-ı enbiyâ, c. XI, s. 1123; Baltacı, Osmanlı Medre- 
seleri, s. 573; Keleş, Hamza, “Vakfiyelere Göre Bursa'da İmar Faaliyetleri”, 
G.Ü. Gazi Eğitim Fakültesi Dergisi, sy. 1, Ankara 2001, s. 182. 

78. Nişancızâde, Fenâri'nin vefat tarihini h. 833 olarak vermektedir. (Bkz.: Ni- 
şancızâde, Mir'4t-ı kdinat, s. 326.) 

79. Bu hazirede kabirleri bulunan zevât için bkz.: Mermutlu, Bedri-Öcalan, Ha- 
san Basri, Bursa Hazireleri, Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa (2011), 
s. 247 vd; Gülgen, Hicabi, “Molla Fenâri Camii Haziresi Mezar Taşları”, 
Uluslararası Molla Fenâri Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru 
(ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, s. 111-128. 

80. Suyüti, Buğyetü'l-vuât,c. 1, s. 98; Şevkâni, el-Bedru't-tdli", c. Il, s. 266; Mü- 
neccimbaşı, Sahdif-ül-ahbdr, c. 1, s. 282; Hüseyin Vassâf, Sefine-i Evliyâ, c. 1, 
5.274; Müstakimzâde, Devhatü'l-meşâyih, s. 4; Şemseddin Sâmi, Kâmü- 
su'l-a'lâm, c. V, s. 3437; Walsh, “Fenâri-zâde”, c. Il, s. 879. Kabri şu anda 
Bursa'daki Keşiş Dağı eteğindeki, Maksem adındaki semtte bulunan camisinin 
avlusundadır. (http://www.akademidergisi.com/2013/05/osmanlnn-ilk-seyhu- 
lislam-molla-fenari.html, 16.04.2014, 22:11.) 

81. Bkz. Hüseyin “Hüsâmeddin, “Molla Fenâri”, sy. 96, s. 155. 

82. Ahmet Refik, İlmiye Salnâmesi, s. 322; Bilmen, Hukuk-ı İslâmiyye ve Is- 
tılâhât-ı Fıkhiyye Kamusu, c. |, s. 362. 
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Molla Fenâri'nin Taşköprizâde'ye göre devlet ricâli nezdinde çok yük- 
sek bir itibarı vardır, hatta o, onun devlet statüsünde vezir mertebesin- 
de bulunduğunu kaydetmektedir. İsmail Hakkı Bursevi, Tuhfe-i Rece- 
biyye adlı eserinde, Yıldırım Bayezid'in, damadı Emir Sultan'a kızma- 
sı sebebiyle, onu öldürmek için kırk kişilik bir asker grubu gönderdiği- 
ni zikretmektedir. Buradaki rivayete göre, Emir Sultan kendisine karşı 
gönderilen bu grubu, üzerlerine Yasin Süresi'nin 36. âyetini okuyarak 
püskürtmüştür. Bu olaydan sonra Fenâri, Yıldırım Bayezid'e bir mektup 
göndererek, onu teskin etmiş ve Emir Sultan ile aralarının düzelmesini 
sağlamıştır.4* Bu hâdise, Fenâri'nin husüsi konularda bile padişaha tav- 
siyelerde bulunabilecek bir yakınlığa sahip olduğunu göstermektedir. 
Hatta pek çok kaynakta anlatılan bir olaya göre Fenâri, dönemin sul- 
tanı Yıldırım Bayezid'in bir hususla ilgili olarak şahitlik yapmak üzere 
huzuruna gelmesine rağmen, sultanın cemaatle namaz kılmadığı gerek- 
çesiyle şahitliğini kabul etmemiştir.85 Onun bu davranışından yola çıkı- 
larak Yıldırım Bayezid'in şahitliğini kabul etmeyecek kadar otoriter ve 
saygın bir konumda olduğu söylenebilir. Bazı kaynaklarda Fenâri'nin, 
İstanbul'un fethi sırasında Akşemseddin (v. 863/1459), Molla Gürâni 
(v.893/1488) gibi zâtlarla birlikte muhâsaraya katıldığını ve bu muhâ- 
saranın zaferle neticelenmesi için dua ettiğini zikretmektedir.39 Ancak 
Fenâri İstanbul'un fethinden on dokuz yıl önce vefat ettiği için biz, bu 
bilginin doğru olmadığını belirtmek istiyoruz. 


83. Taşköprizâde, Mevzü'âtü'l-'ulüm, c.1, s. 572. Fenâri'nin devlet adamlarıyla 
ilişkisi hakkında daha fazla bilgi için bkz.: Çift, Salih, “Osmanlı'da Süfi-Dev- 
let İlişkilerinin Prototipi Olarak” Molla Fenâri”, Uluslararası Molla Fendri 
Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve diğerleri), Bursa Büyük- 
şehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, s. 337-343. 

84. Çakıroğlu, Selim, İsmail Hakkı Bursevi'nin Tuhfe-i Recebiyye Eserinin Tahkik 
ve Değerlendirmesi, İstanbul 2006, Marmara Ünv. S.B.E,, (basılmamış yüksek 
lisans tezi), s. 127. Emir Sultan'ın Molla Fenâri ile ilişkileri için bkz.: Tek, Ab- 
dürrezzak, “Emir Sultan'ın Hayatı, Tasavvufi Kişiliği ve Etkileri”, Emir Sul- 
tan Sempozyum Bildirileri, Yıldırım Belediyesi Yay., Bursa 2012, s. 83-84. 

RS. Mecdi, Şakdik-ı Nu'mâniyye ve Zeyilleri, c. 1, s. 50. Ayrıca bkz.: Gündüz, İr- 
fan, Osmanlılarda Devlet-Tekke Münasebetleri, Seha Neşriyat, İstanbul 1989, 
s. 22-23. 

R6.. Bayır, Önder, “Çağ Açan Fetih için Yapılan Hazırlıklar”, Türkler, edt. Hasan 
Celal Güzel-Kemal Çiçek-Salim Koca, Ankara 2002, c. IX, s. 327. 
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Fenâri'nin devlet adamları nezdindeki bu özel yerinin, saygınlığının 
ve şöhretinin Osmanlı sınırları dışına taştığına delâlet eden en güzel ör- 
neklerden birisi, onun özel kütüphanesi için Buhâra'da tezhib edilerek 
ona gönderilen Tezkiretü'l-ahbbâb ve tabsıratün li-üli”l-elbâb adlı eserdir. 
Bu hediye kitabı tespit eden S. Ünver'in belirttiğine göre, 812/1409 yı- 
lında yazılmış olan bu kitabın, zahriyesindeki şu ifadeler Molla'nın ünü- 
nün ne kadar uzaklara yayıldığını göstermektedir. “Bu nüsha Osmanlı- 
ların ilk şeyhülislamı ve İznik'te Kara Alâeddin Esved'den ve Mısır'da 
yetişip kıymetli eserleriyle kendisini Türk İslâm dünyasında saydıran 
ve sevdiren, her tarafta el üstünde tutulan Molla Şemseddin Fenâri'nin 
özel kütüphanesi için yazılmıştır.”47 Aynı saygınlık babaları ve dedele- 
ri gibi ilim adamı olan sonraki kuşak Fenârizâdeler için de geçerli ol- 
muştur. Buna karşılık Osmanlı medreselerinin gerileme sebepleri için- 
de ele alınan, bazı ailelere verilen imtiyazlar Fenârizâdeler için de ifa- 
de edilmektedir. Nitekim kaynaklarda Osmanlılarda ilk ilmi imtiyazın 
Molla Fenâri ailesine verildiği geçmektedir.98 


Kısaca Fenâri'nin; seksen bir yıllık hayatının oldukça verimli ve be- 
reketli geçtiğini; pek çok önemli resmi ve toplumsal görevler ve hizmet- 
ler ifâ ettiğini; İslâmi ilimlerin hemen her alanında şaheser kitaplar te- 
lif ettiğini; ilmi, resmi ve toplumsal mirasını aynen kaldığı yerden de- 
vam ettiren bir nesil ve İslâm düşüncesinde derin izler bıraktığını; Os- 
manlı ilim geleneğini şekillendiren bir sistem kurduğunu; zamanında 
önemli toplumsal ihtiyaçları karşılayan ve bazıları varlıklarını günümü- 
ze kadar devam ettiren, cami medrese, hamam gibi hayır kurumları in- 
şâ ettirdiğini;8? toplumun bütün katmanları tarafından el üstünde tu- 


87. Ünver, Süheyl, “Şensüddin Fenâri'ye Buhara'dan bir Hediye”, Fatih ve İs- 
tanbul, c. Il, byy. 1954, s. 195. 

88. Uzunçarşılı, İsmail Hakkı Uzunçarşılı, Osmanlı Devletinin İlmiye Teşkilâtı, 
Türk Tarih Kurumu Basımevi, Ankara 1984, s. 71; Baltacı, Osmanlı Medre- * 
seleri, s. 61; Balcı, Ramazan, “Medreselerin Islahı Konusunda Sultan II. Ab- 
dülhamid'in Hazırlattığı bir Layihanın Tahlili”, Tarib Okulu, sy. 12, İzmir 
2012, s. 161. 

89. Meselâ, Fenâri'nin Bursa'daki vakıfları, bu vakıfların gelirleri ve giderleri için 
bkz.: Maydaer, Saadet, “Molla Fenâri'nin Bursa'daki Vakıfları”, Uluslarara- 
sı Molla Fenâri Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve diğerle- 
ri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, s. 95-110. 


MOLLA FENÂRİ'NİN HAYATI, ESERLERİ, TASAVVUFİ ŞAHSİYETİ VE TESİRLERİ e 51 


tulduğunu; ününün İslâm coğrafyasının her tarafında yayılarak büyük 
bir itibar ve hürmet gördüğünü söyleyebiliriz. 


B. ESERLERİ 


İslâmi ilimlerin neredeyse tüm sahalarında kitaplar telif etmiş olan 
Fenâri'nin, kaynaklarda, yüze yakın eseri olduğu söylenmektedir. An- 
cak bunların dörtte bir kadarının ona ait olduğu kesinlik taşımaktadır. 
Bunların dışındakilerin ise bir kısmı günümüze ulaşmazken, bir diğer 
kısmının da Molla Fenâri'ye aidiyeti tartışmalıdır. Müellifimiz tefsir, 
kelâm, fıkıh, fıkıh usülü, mantık, tasavvuf ve belâğat alanlarında, daha 
sonra detaylı olarak da ifade edeceğimiz üzere, oldukça tesirli eserler 
kaleme almıştır. Bunlardan bazıları basılmış olmakla birlikte, çok büyük 
bir çoğunluğu el yazması halinde kütüphanelerimizde bulunmaktadır.” 


O, hayatının büyük bir kısmında siyâsi çalkantılara şahit olurken 
eser te'lifini hiçbir zaman bırakmamış, bir taraftan kadılık, müderris- 
lik ve şeyhülislamlık görevlerini yaparken bir yandan da kitap yazma- 
ya devam etmiştir. Ancak, bahsettiğimiz görevlerinin zamanının büyük 
bir kısmını alması sebebiyle, bazı kaynakların da belirttiği gibi birçok 
eserini ya tamamlayamamış ya da temize çekemeyip müsvedde halin- 
de bırakmış olduğu anlaşılmaktadır.” Tasnifine geçmeden önce hemen 
şunu belirtelim ki, eserlerinin kültür dünyasına çok bariz bir şekilde iki 
tür tesirde bulunduğunu söylemek mümkündür. Bunlardan birisi, eser- 
lerinin üzerine çok sayıda şerh ve hâşiye kaleme alınmış olması; diğe- 
ri de eserlerinin yıllarca medreselerde ders kitabı olarak okutulmasıy- 
la ilmi gelenekte bıraktığı tesirdir. Bunlara ilave olarak, müellifimizin 
farklı sahalarda yazdığı kitapların, ait olduğu alanların klasikleri içine 
girecek kadar derin ve özgün olmalarını da önemli bir tesir olarak de- 
gerlendirebiliriz. Ne var ki, günümüzde dahi onun bu kıymetli eser- 


YO. Fenâri'nin tüm eserlerinin Anadolu kütüphanelerindeki yazma nüshaları için 
bkz.: Karabulut, Ali Rıza, Mu'cemü”l-Mahtütât el-Mevcüde fi Mektebdti İs- 
tanbul ve Anadolu, byy., ts., c. Il, s. 1190-1191. 

VI. Şemseddin Sâmi, Kömüsu'l-a'lâm, c. V, s. 3437; Taşköprizâde, Mevzü'dtü'l- 
“ulüm,c. 1, 5. 574. 
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lerinden sadece birkaç tanesi basılabilmiş, diğerleri ise yazma halinde 
kalmıştır. Fenâri, teliflerinde genellikle kuru rivâyetçi veya mutaassıp 
bir nakilci bir üslüba sahip değildir. Zira akli ve nakli ilimlerde önder 
kabul edilmiş otoritelerin farklı düşündükleri mevzülarda onların gö- 
rüşlerini tahlil edip, tenkit veya tasviplerini gerekçeleriyle birlikte di- 
le getirmektedir.” 


Molla Fenârf'nin, buraya kadar haklarında genel bilgiler verdiğimiz 
eserlerini, bilim dallarına göre tasnif ederek kısaca tanıtmak istiyoruz: 


1. Tasavvuf Alanındaki Eserleri 


a) Misbâhu'l-üns: Çalışmamızın ana kaynağı olan bu eser hakkın- 
da ileride geniş bir şekilde bilgi verilecektir. 

b) Tahkiku hakâikı'l-eşyâ ve dekâikr'i-ulümi ve'l-ârâ”: Risâle fi”t-Ta- 
savvuf, Mukaddimât-ı aşere ve Risâle der Tasavvuf isimleriyle de 
anılan bu risâlede, İbn Arabi'nin tevhidin hakikatini içeren iki be- 
yitlik bir şiiri açıklanmış ve bu beyitlerin anlaşılması için on mad- 
delik bir mukaddime kaleme alınmıştır. Eserin kütüphanelerde 
çeşitli nüshaları bulunmaktadır. Mesela bir nüshası Süleymaniye 
Ktp. Hafid Efendi, d. no: 162/4, (vr. 99b-102b)'da bulunmakta- 
dır. Risâle, Muhammed Hâcevi tarafından Farsça tercümesiyle bir- 
likte “Terceme ve Metni Şerh-i Rubâi-yi Şeyh-i Ekber Muhyiddin” 
(İntişârât-ı Mevlâ, Tahran 2007, ikinci bs.) adıyla yayınlanmıştır. 

c) Şerhu Dibâceti'I-Mesnevi: Adından da anlaşılacağı üzere, Mev- 
lânâ'nın Mesnevi'sinin birinci cildinin dibâcesine yazılmış bir şer- 
htir. Eserin kütüphanelerde pek çok nüshasına rastlamak müm- 
kündür. Ayrıca Mustafa Aşkar tarafından Türkçeye tercüme edil- 
miştir. Mütercim bu çalışmasında Mesnevi'nin birinci cildinin di- 
bâcesi üzerine yapılmış ilk şerhin bu olduğunu belirtmektedir.” 


92. Gülle, Sıtkı, “İlk Osmanlı Şeyhülislamı Şemseddin Muhammed b. Hamza 
Fenâri ve Onun 'Aynü'l-A'yân Tefsiri”, LÜ. İlahiyat Fakültesi Dergisi, sy. 1, 
İstanbul 1999, s. 244. 

93. Aşkar, Mustafa, “Molla Fenâri'nin (6. 834/1431) “Şerhu Dibâceti”1-Mesnevi” 
Adlı Risâlesi ve Tahlili”, Tzsavwwuf Dergisi, sy.,14, Ankara 2005, s. 87. Eserin 


94, 


9S. 


96, 
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d) Söfiyye'nin Libâs Etvâr ve Mesleğine Dair İtirazlara Reddiye: 


Molla Fenâri'nin eserlerinden bahseden hemen hemen tüm kay- 
naklarda, ona nisbet edilen bu risâlenin asıl müellifi Akşemsed- 
din'dir. Eserin aidiyetindeki bu yanlışlık büyük ihtimalle Ak- 
şemseddin'in de Fenâri'nin de adının aynı, yani Muhammed b. 
Hamza olmasıdır. Ancak risâlenin başlarında bu ismin geçtiği 
yerde müellifin Fenâri değil de Akşemseddin olduğunu göste- 
ren Muhammed b. Hamza Ceddühü'l-a'lâ Şihâbüddin es-Sühre- 
verdi ibâresi bulunmaktadır.** Dolayısıyla biz de bu eserin Mol- 
la Fenâri'ye değil de Akşemseddin'e ait olduğu görüşüne katı- 
lıyoruz. Bu eser ilk olarak 1972 yılında “er-Risdletü'n-nüriy- 
ye” adıyla A.İhsan Yurd tarafından Arapça metni ve Türkçeye 
tercümesiyle birlikte yayınlanmıştır (Yurd, A. İhsan, Fatih Sul- 
tan Mehmed Hanın Hocası Şeyh Akşemseddin Hayatı ve Eserle- 
ri |içerisinde), Fatih Yay., byy, 1972, s. 1-101). Eser daha sonra 
aynı müellif ve M. Kaçalin tarafından “Kâşifü'I-müşkilât” adıyla 
tekrar yayınlanmıştır. (Yurd, A. İhsan-Kaçalin Mustafa, Akşem- 
seddin Hayatı ve Eserleri (içerisinde), İFAV Yay., İstanbul 1992, 
s. 207-293.) Bunların yanı sıra Akşemseddin'e ait bu eserin diğer 
nüshaları incelendiğinde yazar ismi olarak Akşemseddin adının 
yazılı olduğu görülmektedir.” Risâlenin aidiyeti ile ilgili prob- 
lemlere bazı çalışmalarda da işaret edilmektedir.” 


tahkikli neşri ise Semih Ceyhan tarafından yapılmıştır. (Bkz.: Ceyhan, Se- 
mih, “Molla Fenâri ve Bir Usül Metni olarak Şerhu Dibdceti”l-Mesnevi”, İs- 
lam Araştırmaları Dergisi, sy. 23, İstanbul 2010, s. 105-112.) 

Bkz.: Akşemseddin, Muhammed b. Hamza, S4fiyye'nin Libâs Etvdr ve Mes- 
leğine Dair İtirazlara Reddiye,Süleymaniye Ktp., Yazma Bağışlar, d. no: 71, 
vr. 63a. 

Kış.: Akşemseddin, Muhammed b. Hamza, Risdletü'n-nüriyye, İstanbul Üni- 
versitesi Ktp., ARA 4786, vr. Ib. Eserin diğer nüshaları için bkz.: Yurd, A. 
İhsan-Kaçalin Mustafa, Akşemseddin Hayatı ve Eserleri, İFAV Yay., İstanbul 
1992,s. 205. 

Bkz.: Tek, Abdürrezzak, “Molla Fenâri'nin Tasavvufi Kimliği”, Uluslarara- 
sı Molla Fenâri Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve diğerle- 
ri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, s. 456; Gömbeyaz, Kadir, 
“Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi ve Molla Fenâri Bibli- 
yografyası”, Uluslararası Molla Fenâri Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tev- 
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97. 


98. 


99. 
100. 


101. 


e) Risâle fi ricâli'-gayb: Fenâri'ye nisbet edilmekle birlikte? kütüp- 


hanelerde nüshası bulunmamaktadır. Gömbeyaz; aynı adla Mani- 
sa İl Halk Kütüphanesi'nde bulunan Muhammed b. İbrahim İbn 
Müntehi'ye (yazar ismi kitabın zahriyesinde açıkça yazılıdır”) ait 
bir yazmayı ve yine aynı adla Topkapı Sarayı'nda bulunan ve her- 
hangi bir yazar ismi bulunmayan bir başka yazmayı inceleyerek, 
Fenârf'ye ait böyle bir eserin olmadığını iddia etmiştir” ki, tespit- 
lerimize göre Gömbeyaz'ın incelediği iki nüsha aynı kitabın fark- 
lı istinsahları değil, muhtevâları da yazarları da birbirinden tama- 
men farklı iki ayrı kitaptır ve yine tespitlerimize göre bunların 
Fenârf'ye ait olmadığı da kesindir. Zira birisinde zaten yazar is- 
mi mevcuttur. Yazar ismi bulunmayan diğer nüshanın içeriğinde 
ise bazı şehir isimleriyle birlikte “İslâmbol”!9 kelimesi geçmekte- 
dir. Bu kelimenin ise İstanbul'un fethinden sonra dilimizde kul- 
lanıldığı bilinmektedir. Bu bilgilerden hareketle şunu söyleyebili- 
riz: Kütüphanelerde Molla Fenâri adına kayıtlı olan Risdle fi ricd- 
li'-gayb adlı eserler ona ait değildir. Ancak bu tespit, Fenâri'nin 
bu adla bir eser yazmadığını göstermez. Dolayısıyla, Fenâri böy- 
le bir eser kaleme almış, fakat bu eser bize ulaşamamış olabilir. 


f Şerhalâ Nusüs li"ş-Şeyh Sadriddin Konevi: Kütüphânelerde nüs- 


hasına rastlanmayan ancak biyografi kitaplarında bahsedilen bu 
eser, Konevi'nin en-Nwsüs adlı kitabına yazılmış bir şerhtir. Çün- 
kü Miftâhu'l-gayb şârihi Kutbüddinzâde İzniki, Fenâri'nin bu 


eserine atıf yaptığı gibi ondan nakiller de yapar.!9! Özetle söz 


fik Yücedoğru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, 
s.S11. 

Kâtib Çelebi, Hacı Halife Mustafa b. Abdullah, Keşfü'z-zunün an esmdi'l-kü- i 
tüb ve'l-fünün, İstanbul 1941, c. |, 867; Bağdatlı, Hediyyetü'l-ârifin, c. Il, 
s. 188. 

Bkz.: İbn Müntehi, Muhammed b. İbrahim, Risale fi ricdli'I-gayb, Manisa İl 
Halk Ktp., d. no: 1561, la. 

Bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, s. 502. 
Bkz.: (Müellifi meçhul), Risâle fi ricdli'l-gayb, Topkapı Sarayı Ktp., Emanet 
Hazinesi, d. no: 1114, vr. 2a. 

İzniki, Kutbüddinzâde Mehmed Muhyiddin, Fethu Miftâhi'l-gayb, Konya 
Mevlânâ Müzesi Kütüphanesi, d. no: 1632, vr. 28b, 32a. 
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102. 


konusu eser, bugün elimizde bulunmasa bile Fenâri'nin öğren- 
cileri tarafından kullanıldığı için Fenâri'nin böyle bir eser kale- 
me aldığını söyleyebiliriz. 


g) Risâle fi beyâni vahdeti”l-vucüd: Adından da anlaşılacağı üze- 


re müellifin vahdet-i vucüdla ilgili görüşlerini izah için yazdı- 
ğı bir eserdir. Varlık ve bilgi anlayışı çerçevesinde ilgili konu- 
daki fikirlerini beyan etmektedir. Molla Fenâri üzerine “Mol- 
la Fenâri ve Vahdet-i Vucüd Anlayışı” (Ankara 1993) adıyla bir 
yüksek lisans çalışması yapmış olan Mustafa Aşkar, çalışmasının 
ikinci kısmını neredeyse tamamen Molla Fenâri'nin bu risâlesi- 
ne dayandırmıştır. M. Aşkar bu çalışmasında ilgili risâlenin, Sü- 
leymaniye Ktp. (Hüsrev Paşa), 751 numaradaki mecmua içeri- 
sinde 78b-93a varaklar arasında olduğunu belirtmektedir. Oy- 
sa bu mecmuâda, 78b-89a arasında bir risâle, 89b-105$a arasın- 
da da bir başka risâle bulunmaktadır. Bizim bahsettiğimiz risâ- 
le, bu mecmuanın 78b-89a varakları arasında değil, 89b-105a 
varakları arasında yer almaktadır. 


Bu risalenin aidiyetini incelediği ve daha önce adı geçen çalış- 
masında K. Gömbeyaz da Aşkar'la aynı hataya düşerek risalenin 
78b-93a varaklar arasında yer aldığını belirtmiş ve bu varaklar 
arasında yer alan risalenin Molla Fenâri'ye değil Bahâeddinzâde 
diye bilinen Muhyiddin b. Bahâeddin'e (v. 952/15495) ait oldu- 
gunu, el-Vahdetü'l-vucüdiyye adıyla da 1910'da Kahire'de basıl- 
dığını söylemiştir.!92 Bizim kanaatimize göre bu eserin bahsi ge- 
çen kişi adına basılmış olması, ona ait olduğunu göstermede ye- 
terli değildir. Zira bir eserin, yanlışlıkla farklı bir kişi adına ba- 
sılmış olması da mümkündür. Risâle fi beyâni vahdeti'l-vucüd'a 
gelecek olursak, bu bağlamda şunları ifade etmeliyiz: Mecmuada 
78b-89a varaklar arasında yer alan risâle, muhtevâsı ve uslübu 
bakımından, Fenâri tarafından kaleme alındığını hissettirmek- 
tedir. Nitekim Fenâr'nin Aynü”-a*yân ve Misbâhu'l-üns'te kul- 
landığı “eğer sen dersen ki...; ben şöyle derim...” tarzındaki ce- 


Bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s.514. 


56 » MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK VE BİLGİ ANLAYIŞI 


103. 
104. 


105. 
106. 


107. 


dele benzer yönteme bu risâlede de rastlanmaktadır.!93 Öte yan- 
dan eserde, kader sırrı; nefsü”l-emir gibi Fenârinin diğer eser- 
lerinde de temas ettiği konulara yer verilmesi, onun Fenâri'nin 
kaleminden çıkmış olduğu intibâını kuvvetlendirmektedir. Do- 
layısıyla bu eserin Fenâri'ye aidiyeti kuvvetle muhtemeldir. 


h) Risâle fi menâkıbı Bahâeddin en-Nakşbendi: Hediyyetü”!-â- 


ı) 


rifin'de'"* Fenâri'ye atfedilen bu eserden başka bir tabakât kita- 
bı söz etmediği gibi kütüphane kayıtlarında da herhangi bir nüs- 
hasına da rastlanmamaktadır. 

Risâle fi menâkıbi'ş-Şeyh Alâeddin en-Nakşbendi: H. Aydın, 
Bahâeddin Nakşbendi”nin değil de onun müridi ve halifesi olan 
Alâeddin Attâr'ın menkıbelerini anlatan bir risâleyi Fenâri'ye 
nisbet etmektedir.“ Ancak bir önceki eser gibi bunun da her- 
hangi bir nüshası bulunmamaktadır. 

Ta'lika alâ ıstılâhâti's-süfiyye: Kâşâni'nin Istılâbatü's-süfiyye ad- 
lı eserinin Süleymaniye Ktp., Ayasofya no 4802/2'de bulunan 
bir yazma nüshasının kenarına çok az sayıda düşülen ta'likler- 
den hareketle bazı araştırmalarda Fenâri”nin böyle bir eseri ol- 
duğu iddia edilmektedir.!9* Ancak, Kâşâni'nin adı geçen eseri- 
ne bu ta'liklerin kim tarafından yapıldığı kesin olarak bilinme- 
mektedir.!97 


k) (Mecelletün müştemiletün “alâ usülin teştehiru min ehli't-Ta- 


savvuf): Kaynaklarda zikredilmemekle birlikte Millet Ktp., Ali 
Emiri, AEfrs 1028/18, vr. 164a-166b'de yer alan ve dijital ka- 
yıtlarda Fenâri'ye nisbet edilen üç varaklık risâlenin; muhtevâ- 


Bkz.: Fenâri, Muhammed b. Hamza, Risdle fi beyâni vahdeti'l-vucüd, Sü- 
leymaniye Ktp., Hüsrev Paşa, d. no: 751, vr. 86a. 

Bağdatlı, Hediyyetü”l-drifin, c. Il, s. 188. 

Aydın, “Molla Fenâri”,c. XXX, s. 246. 

Bkz.: Aydın, Hakkı, İslam Hukuku ve Molla Fenâri, İşaret Yay., İstanbul 
1991, s. 74 (Aydın, burada eserin bir başka isminin “er-Risâletü”/-kutsiyye 
fi beyâni'l-madrifi's-süfiyye” olduğunu söyler.); Aydın, A.y.; Aşkar, Molla 
Fendri, s. 95. 

Daha detaylı bir değerlendirme için bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri”'ye Nispet Edi- 
len Eserlerde Aidiyet Problemi”, s. 499. 
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sı yönünden Fenâri'ye ait olduğu düşünülmektedir. Zira risâle 
Misbâhu'l-üns'te birçok yerde tekrarlanan Hakk'ın zâtının id- 
râk edilemeyeceği bahsi ile başlamaktadır.!98 Eser Fenâri'ye ait 
olduğunu hissettirecek usül ve muhtevâda devam etmektedir. 


2. Tefsir Alanındaki Eserleri 


a) Aynü”l-a“yân/Tefsiru'I-Fâtiha: Adından da anlaşılacağı üzere Fa- 


tiha Süresi tefsiri olan bu eser, işâri tefsir türünün güzel bir örneğidir. 
Molla Fenâri, Aynü”-a'yân”1!99 Karaman'da bulunduğu dönemde ka- 
leme almış ve onu Karamanoğlu Mehmed Bey'e ithaf etmiştir.'!9 Os- 
manlı döneminde basılan eserin!!! kütüphanelerde pek çok nüshası- 
na rastlamak mümkündür. Aynül-a'yân'ın Süleymaniye Ktp., Mah- 
mut Paşa, d. no: 9'da kayıtlı bulunan nüshası, müellif hattı olarak ka- 
bul edilmektedir. 


b) Hâşiyetü Hırzi'l-emâni fi kırdati's-Seb'i'1-Mesâni: Ebü Muham- 


med Kasım İbn Ferruh Şâtıbi'nin (v. 590/1193) eş-Şâtıbiyye adlı meşhur 


108. 


109. 


110. 


Bkz.: Fenâri, Muhammed b. Hamza, Mecelletün müştemiletün alâ usülin 
teştehiru min ehli”t-Tasavvuf, Millet Kütüphanesi, AEfrs, d. no:102818, vr. 
164a. Eser hakkında ayrıca bkz.: Yılmaz, Edip, Molla Fenâri Muhammed b. 
Hamza b. Muhammed el-Fenâri Hayatı, Şahsiyeti, Eserleri ve Eserlerinin İs- 
tanbul Kütüphanelerindeki Yazma Nüshalarının Tavsifi, İstanbul 1975, İ.Ü. 
Edebiyat Fakültesi, (basılmamış lisans tezi) s. 41; Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nis- 
pet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, s. 500. 

Molla Fenâri'nin Aynü'l-a*yân ve tefsirle ilgili diğer eserlerindeki görüşle- 
rinin Fazlur Rahman'ın tefsir anlayışıyla bir karşılaştırması için bkz.: Çiçek, 
Mehmet, Geçmiş ve Günümüz Al gısından Kur'ân (Molla Fenâri ve Fazlur 
Rahman Örneği), Yedirenk Yay., İstanbul 2012, s. 15-175, 297-341. Molla 
Fenâri”nin Tefsir ilminin mâhiyeti hakkındaki bir değerlendirmesi için bkz.: 
Boyalık, Taha, “Molla Fenâri”nin Tefsir İlminin Mâhiyetine Dair Tartışma- 
sının Tahlili”, İslâm Araştırmaları, sy. 18, İstanbul 2007, s. 73-100. 
Fenâri'nin çeşitli methiyelerle birlikte bahsi geçen ithafı için bkz.: Fenâri, 
Muhammed b. Hamza, Aynü'l-a'yân, Rifat Bey Matbaası, İstanbul 1325, 
s. 3; ayrıca bkz.: Fenâri, Muhammed b. Hamza, Molla Fenâri'nin Fatiha Tef- 
siri, trc.: Ali Akpınar, Nasihat Yay., Ankara 2013, s. 27. 

Fenâri, Aynü'l-a'yân, s. 326. 
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eserine yazılmış bir şerhtir. Bazı kaynaklarda Fenâr''ye nisbet edilmekle!!? 
birlikte kütüphanelerde nüshası bulunmamaktadır. Ayrıca Fenâri'ye ai- 
diyetini de araştırmacılar şüphe ile karşılamaktadır.!"? 


c) Ta'lika alâ evdili'!-Keşşâf: Bu eser, Zemahşeri'nin (v. 538/1244) 


Keşşâf'ının Fâtiha Süresi'nden Bakara Süresi'nin 133. âyetine kadar 
olan kısmına yazılmış bir ta'likattan ibarettir. Eserin yalnızca Süleyma- 
niye Ktp., Şehid Ali Paşa, 183 numarada kayıtlı olan bir nüshası bu- 
lunmaktadır. Gömbeyaz'ın da detaylı bir şekilde belirttiği gibi eserin 
Fenâri'ye ait olma ihtimali yüksektir.!!* 


112. 


113. 


114. 


115. 


3. Fıkıh Alanındaki Eserleri 


a) Şerbu”l-ferâizi's-sirâciyye: Secâvendi'nin (v. 560/1165) Ferâi- 


zu's-Secâvendi adlı eserin şerhidir. Fenâri'nin bu şerhi, eserin 
diğer şerhleri arasından temayüz ederek daha önemli kabul edil- 
miştir. Kütüphanelerde pek çok yazma nüshası bulunmaktadır. 
Hatta bazı nüshalar, henüz müellif hayatta iken istinsah edilmiş- 
tir. Buna örnek olarak Süleymaniye Ktp., Yazma Bağışlar, d. no: 
318'de kayıtlı nüsha verilebilir. Bu şerhe Fenârizâde Mulhyid- 
din Muhammed Şâh (v. 929/1523) tarafından bir hâşiye de ya- 
pılmıştır. Şerh ve hâşiye, Cürcâni'nin aynı esere yaptığı şerh ile 
birlikte, “Şerhu's-Seyyidi'ş-Şerif ale's-Sirâciyye ma'a Hâşiyetihi 
li'-allâme Muhammed Şâh el-Fenâri”, (Kahire ts., 343 s.) adıy- 
la basılmıştır.!!5 


b) Şerhu Telhisi'I-Câmi'”i-Kebir fi'l-furü': Kemâleddin el-Hallâti 


el-Hanefi'nin (v. 6592/1254) et-Telhis'ine yazılmış bir şerhtir. An- 


Kâtib Çelebi, Keşfü'z-zunün, c. Il, s. 647; Habeşi, Abdullah Muhammed, 
Câmi'u'ş-şurüh ve'l-havâşi, Abudabi 2004, c. Il, s. 810. 

Bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s. 302. 

Bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s. 487-488. 

Bkz.: Molla, “Mehmet Şah Fenâri'nin Enmüzecu'!-Ulüm Adlı Eserine Göre 
Fetih Öncesi Dönemde Osmanlılarda İlim Anlayışı ve İlim Tasnifi”, s. 255. 
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<) 


cak Fenâri, çeşitli fıkhi konuları ele alan bu eserini tamamlaya- 
mamıştır. Eserin bir nüshası Süleymaniye Ktp., Laleli, d. no: 
963/2, (vr. 40b-120b)'de bulunmaktadır. 


Mukaddimetü's-salât: Namazla ilgili temel bilgileri ihtivâ eden 
bu eserin kime ait olduğu noktasında hakkında ihtilaf vardır. 
Molla Fenâri dışında, Keydâni (v. 750/1349), Kemal Paşazâde 
(v. 940/1541) ve İmam Birgivi'ye (v. 981/1573) de isnad edil- 
miştir. 116 


d) er-Risâletü's-salâtiyye: Fenâri'nin tamamlayamadığı eserlerin- 


e) 


116. 


117. 
LİR. 


den olan bu risâlede, namaz bahsi ele alınmış ve oruca sadece 
bir giriş yapılabilmiştir. Risâle, Süleymaniye Kütüphanesi, İzmir, 
832/2 numarada bulunmaktadır. 

Mürşidü'l-musalli: Fenâri'nin Regâib ve Kadir gecesi namazları 
hakkında, onlara teşvik içeren bir risâlesidir. Kâtib Çelebi'nin 
bahsettiği!!7 bu eserin herhangi bir nüshasına ulaşılamamıştır. 


Şurütu”s-salât: İçerisinde namazın şartlarından, vaciblerinden ve 
abdestle ilgili konulardan bahsedilen bu eser, Osmanlı dönemin- 
de birkaç defa Türkçeye tercüme edilmiş olmakla birlikte, tek 
olan Arapça nüshasında Fenâri'nin adı geçmezken yazma hal- 
de bulunan Osmanlı dönemi Türkçe tercümelerinde, risâle ona 
nisbet edilmiştir.'!# 


. Fıkıh Usülü Alanındaki Eserleri 


Fusülü'l-bedâi" fi usüli'ş-şerâi': Fenâri'nin en meşhur ve en ha- 
cimli eseridir. Öyle ki, Fusülu'İ-bedâi'den önce fıkıh usülü ko- 
nusunda ondan daha geniş bir eser yazılmadığı zikredilmekte- 


Eserin müellifiyle alakalı farklı fikirler ve bunların değerlendirmeleri için 
bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s. 495; Eserin nispet edildiği müellifler için bkz.: Habeşi, Câmi'u'ş-şurüh, 
c.Ill, s. 493-495. 

Kâtib Çelebi, Keşfu'z-zunün, c. Il, s. 1655. 

Eserin nüshaları ve aidiyeti ile ilgili geniş bilgi için bkz.: Gömbeyaz, 
“Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, s. 469. 
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119. 


120. 


121. 


122. 


123. 


dir.!19 Zira kitap, fıkıh usülü alanında klasik olmuş metinlerden 
Pezdevi'nin e/-Menâr, Râzi'nin el-Mahsâl, İbn Hacib'in el-Muh- 
tasar adlı eserlerini de ihtivâ etmektedir. Ayrıca, oğlu Muham- 
med Şah Fenâri tarafından üzerine bir hâşiye yazılmıştır.'2 Bu- 
rada bir yan bilgi olarak şunu da belirtelim ki, Hanefi fıkıh âli- 
mi Hafizeddin Bezzâzi ile müzâkereleri olan Molla Fenâri'nin 
usülde, onun da furüda üstün olduğu bilinmektedir.!?' Pek çok 
Türkçe çalışmada Molla Fenâri'nin bu eseri, otuz yılda yazdığı 
ifade edilmektedir. Ancak biz bunun yanlış bir tercüme sonucu 
ortaya çıkmış bir bilgi olduğunu düşünmekteyiz. Nitekim bu eser- 
den bahseden Arapça kaynaklar, ibareyi “kâme fi ilmihi selâsine 
sene (onun/eserin ilminde otuz yıl harcadı)” şeklinde vermekte- 
dirler.!2 Bu ibarenin, “eserin otuz yılda yazıldığı” şeklindeki ha- 
talı Türkçe tercümesi, Osmanlı döneminde yazılmış tarih kitap- 
larından başlayarak günümüzdeki çalışmalara kadar tekrarlan- 
mıştır. Bizim bu ifadeden anladığımız ise müellifin fıkıh usü- 
lü sahasında otuz yıl harcamış olmasıdır. Fenâri'nin hayatı bo- 


Fenâri, Fusülu'l-bedâi'de, Hanefi ve Şâfi'i usülüne göre ortaya konmuş olan 
esas ve kaideleri toplamak amacıyla eseri kaleme aldığını belirtmektedir. 
Fenâri bu eserinde, bir konuda farklı mezheplerin görüşlerini dile getirdik- 
ten sonra kendi mezhebi olan Hanefiliğin delillerinin daha kuvvetli olduğu- 
nu ispatlamaya da çalışmaktadır. (Bkz.: Cici, Recep, “Klasik Dönem Osmanlı 
Hukuk Düşüncesi: Belli Başlı Hukukçular ve Çalışmaları”, Türkler, edt. Ha- 
san Celal Güzel, Kemal Çiçek, Salim Koca, Ankara 2002, c. XI, s. 370.) 
Bkz.: Bursalı, Osmanlı Müellifleri, c. 1, s. 314; Serkis, Mu'cemü'l-matbü'ât, 
c.Il, s. 1461. Fusülu'l-bedâi" ve üzerinde yapılan çalışmalar için bkz.: Ay- 
dın, Hakkı, “Fusülu'l-“bedâyi*”, DİA, İstanbul 1996, c. XIII, s. 229-230. 
Durmuş, Zülfikar, “Şemsüddin Muhammd b. Hamza el-Fenâri ve Eserleri” 
Darende İlahiyat Fakültesi Araştırma Dergisi, sy. 1, Malatya 1995, s. 147; 
Karakullukçu, Gülen, Muhyiddin el-Kaf iyeci ve Vecizü'n-Nizâm fi İzhâri Me- 
dâkiri'!-Ahkâm Adlı Eseri, Sakarya 2006, Sakarya Ünv. S.B.E., (basılmamış 
yüksek lisans tezi), 5. 17. 

İbnü”-İmâd, Şezerdtü'z-zebeb, c. VII, s. 209; Suyüti, Buğyetü”l-vudt, c. 1, 
s. 98; Şevkâni, e/-Bedru't-tdli', c. Il, s. 266. 

Bkz.: Taşköprizâde, Mevzü'dtü'1-'ulüm,c.1,s. 573; Müstakimzâde, Devha- 
tü'l-meşâyih, s. 4. Aşkar, Molla Fenâri, s. 92; Boyalık, Taha, Molla Fendri'nin 
Aynü'l-A'yân Adlı Tefsirinin Mukaddimesi -Tahlil ve Değerlendirme-, İstan- 
bul 2007, Marmara Ünv. $.B.E,, (basılmamış yüksek lisans tezi), s. 14. 
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yunca kadılık ve şeyhülislamlık yaptığı yıllar düşünülürse, kana- 
atimizin doğruluğu daha da kesinleşmiş olur. Ayrıca bu kitabın 
müellifin en eski eserlerinden biri olduğu bilinmektedir. Nitekim 
Fenâri, Aynü”l-a'yân ve Şerbu't-Telbis gibi eserlerinde bu kitabın- 
dan söz etmektedir. Eserin en erken nüshası (Süleymaniye Ktp, 
Hacı Beşir Ağa, no.: 202) 797/1394 tarihini taşımaktadır. Bu ta- 
rihte Fenâri 47 yaşında olduğuna göre müellifin eseri 16 yaşında 
yazmaya başlaması gerekir ki, oldukça ihtiyatla karşılanması ge- 
reken hatta bize göre mümkün olmayan bir ihtimaldir.!2* 


b) Şerhu Dibâceti Usüli”l-Pezdevi: Şakâ'ik-ı Nu'mâniyye'de ifade 
edildiğine göre eser, Pezdevi'nin Usül'ünün dibâcesi için yazıl- 
mış bir şerhtir.!2 Fenâri'ye isnad edilen bu esere kütüphaneler- 
de rastlanmamaktadır. 


5. Kelâm Alanındaki Eserleri 


a) Ta'likât alâ Şerhi'l-Mevâkıf: Eserin, el-İci'nin (v. 756/1355) 
el-Mevâkıf adlı eserine yazılmış bir şerh olduğu kaynaklarda 
geçmektedir."!?6 


b) Şerhu Muhtasari'I-Mevâkıf: İci, bu eserini ihtisar ederek bu- 
na Cevâhirwl-Kelâm adını vermiş ve Fenâri'nin torunu Hasan 
Fenâri'nin Şerhu')-Mevâkıf isimli eserinde verdiği bilgiye göre, 
Molla Fenâri bu kitaba bir şerh yazmışştır.!27 


Kadir Gömbeyaz buradaki her iki eserin de Fenâri'ye ait olmadı- 
ğını ileri sürmektedir.!2 


124. Gülle,Sıtkı, Şemseddin Muhammed b. Hamza Fendri'nin Hayatı ve Eserleri, 
İstanbul 1990, İstanbul Ünv. S.B.E., (basılmamış yüksek lisans tezi), s. 33. 

125. Mecdi, Şakdik-ı Nu'mâniyye ve Zeyilleri,c.1,s. 53; Habeşi, Câmiu'ş-şurüh, 
cls. 197. 

126. Leknevi, el-Fevdidü”-bebiyye, s. 166; Bursalı, Osmanlı Müellifleri, c. 1, 
s.314; Habeşi, Câmiu'ş-şurâh, c. Tl, s. 1968. 

127. Bağdatlı, Hediyyetü'l-drifin, c. Il, s. 188; Bursalı, Osmanlı Müellifleri, c. 1, 
s.314. 

128. Bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, s. 515. 
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129. 


130. 


131. 


132. 
133. 


134. 


6. Mantık Alanındaki Eserleri 


a) Şerh-i İsaguci: el-Fevdidü'l-Fenâriyye, Şerhu Mantık, Şer- 


hu'r-Risâleti'!-Esiriyye gibi isimlerle bilinen bu eser, Esirüddin 
Ebheri'nin (v. 700/1300) İsaguci isimli mantık risâlesine yazılan 
şerhtir. Üzerine birçok hâşiye kaleme alınan bu eser,!? son dö- 
neme kadar Anadolu medreselerinde okutulan en yaygın man- 
tığa giriş kitabıdır. Müellif bu eserini yazmaya, sabah namazın- 
dan sonra başlayıp, akşam ezanına kadar bitirdiği zikretmekte- 
dir.“ Fenâri'nin bu eseri üzerine çok sayıda şerh yazıldığı gibi 
en meşhur hâşiyelerden biri olan Kul Ahmed (v. 9590/1543) hâ- 
şiyesi üzerine de birçok hâşiye yazılmıştır. "! 


b) Hâşiyetü'ş-Şemsiyye: Kâtib Çelebi, Fenâri'nin Kutbüddin et-Tah- 


tâni'nin (v. 766/1364) Şemsiyye Şerhi'ne bir hâşiye kaleme al- 
dığını nakleder.!32 Kütüphane kayıtlarında Hâşiyetü'ş-Şemsiyye 
olarak atıf yapılan bütün nüshaların Fenâri'nin İsagoci şerhi ol- 
duğunu tespit eden 5S. Gülle, Haşiyetü'ş-Şemsiyye'nin kendisi- 
ne ulaşamadığını belirtmektedir.!3* K. Gömbeyaz da eserin yaz- 
ma nüshaları üzerinde yaptığı çalışmada 5. Gülle ile aynı sonu- 
ca ulaşmıştır.!3* 


c) Havâşi”l-Metâli': Sirâcüddin Mahmüd b. Ebü Bekr el-Ur- 


mevi'nin (v. 682/1288) Mantık'a dair yazdığı ve üzerine pek 
çok hâşiye yapılan Metdli“w'İ-envâr adlı eserine Fenâri'nin yaz- 


Fenâri'nin İsaguci Şerhi geleneğindeki yeri için bkz.: Yalar, Mehmet, “Mol- 
la Fenâri'nin İsâgüci Şerhi ve Şark Medrese Geleneğindeki Yeri”, Uluslara- 
rası Molla Fenâri Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve di- 
gerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, s. 557-568. 

Fenâri, Muhammed b. Hamza, el-Fevdidü”l-Fenâriyye, Süleymaniye Ktp., 
Yazma Bağışlar, d. no: 9720/4, vr. 3la. 

Mezkür hâşiyeler için bkz.: Habeşi, Câmi'u'ş-şurüh, c. 1, s. 349; Götnbe- 
yaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, s. 482. 

Kâtib Çelebi, Keşfü'z-zunün, c. Il, s. 1063. 

Gülle, Şemseddin Muhammed b. Hamza Fenâri'nin Hayatı ve Eserleri, s. 75- 
76. 

Daha fazla bilgi için bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde 
Aidiyet Problemi”, s. 501-502. 
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135, 


136, 


137, 


> 


dığı bir hâşiyedir. Elimizde nüshası bulunmayan bu eserin, 
Fenâri tarafından telif edildiğini, biz, K. Gömbeyaz'ın da be- 
lirttiği gibi, müellifin Fus4lü”-bedâi'nde ona atıf yapmasından 
anlıyoruz.” 


. Sarf ve Nahiv ile İlgili Eserleri 


Esâsü”s-Sarf fi İlmi't-tasrif: Müellif nüshası Süleymaniye Kütüp- 
hanesi, Fatih 4770 numarada şerhi ile birlikte kayıtlı olan bu 
eser, bir mukaddime, altı bab ve bir hatimeden ibârettir. Eserde 
sarf ilmi ile ilgili birtakım meseleler tartışılmıştır. Tahsin Deli- 
çay tarafından neşredilmiştir. (Deliçay, Tahsin, Molla Fenâri ve 
Esâsü's-Sarf fi İlmi”t-Tasrif'i, Adana 2005.) Bu eser üzerinde bir 
de makale kaleme alınmıştır. (Doğan, Candemir, “eş-Şâfiye ile 
Esâsu's-Sarf?ın Karşılaştırmalı Analizleri”, EKEV Akademi Der- 
gisi, sy. 34, Erzurum 2008, s. 417-436.) 


b) Hâşiye alâ-dav'i'I-Miftâh şerhi'!-Misbâh: Bu eser, Nâsır b. Ab- 


du's-Seyyid el-Mutarrızi'nin (v. 610/1213) nahiv ilmine ait 
el-Misbâh isimli eserine İsferâyini'nin (v. 684/1285) kaleme al- 
dığı şerhin yine aynı şârih tarafından ihtisar edilmiş haline ya- 
zılmış olan bir hâşiyedir. Fenâri'ye aidiyeti tartışmalıdır."?6 


c) Şerbu'l-Fevâidi”l-Gıyâsiyye fi'I-Ma'âni ve'l-beyân: el-Fevâidü”!- 


Gıydsiyye Abdurrahman el-İci'nin (v. 756/1355), Sekkâki'nin 
Miftâhu'l-ulüm'una yazdığı şerhtir. Çeşitli kaynaklarda Fenâ- 
rinin de bu esere şerh yazdığı rivayet edilmektedir.!37 Fakat ese- 
rin kütüphanelerde nüshası bulunmamaktadır. 


Fenâri, Muhammed b. Hamza, Fusülu”l-bedâi" fi usüli'ş-şerdi", Dâru'l-Kü- 
tübi'l-İlmiyye, Beyrut 1971, c. 1, s. 37. Eserle ilgili çeşitli değerlendirmeler 
için bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s.491. 

Bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s. 497-498. 

Bağdatlı İsmail Paşa, Hediyyetü”l-ârifin esmâü'l-müellifin ve âsâru'l-musan- 
nifin, Maarif Basımevi, İstanbul 1955, c. Il, s. 188; Mecdi, Şakdik-ı Nu'md- 
niyye ve Zeyilleri, c. 1, s. 53; Habeşi, Câmi'u'ş-surâh, c. Ill, s. 1772. 
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138. 


139. 


140. 


141. 


142. 
143. 


8. Diğer Alanlardaki Eserleri 


a) Avisâtü'l-efkâr fi ihtiydri üli'l-ebsâr: Fenâri'nin tamamlayama- 


b 


> 


dığı eserlerinden birisidir.!38 Müellif bu kitabında kelâm, ferâiz, 
fıkıh ve âdâb gibi konularda birtakım meseleleri ele almakta- 
dır. Her ne kadar Fenâri'nin eserleri hakkında geniş bir çalış- 
ması olan Gömbeyaz eserin ona ait olmadığını iddia ettiyse de!39 
eserin muhtevâsı müellifin diğer eserlerindeki konularla para- 
lel olduğu ve ona ait olmadığına dair kat'i bir delil bulunmadı- 
ğı için bu iddiayı ihtiyatla karşılamaktayız. 


el-Işrün kıt'a fi'l-ışrine ilmen: Fenâri'nin Karaman'da iken orada- 
ki âlimleri bir anlamda imtihan etmek için kaleme aldığı eseridir. 
Yirmi ayrı ilim hakkında, yirmi kıtada, bulmaca şeklinde sorular 
sormaktadır." Eserin müstakil bir nüshası bilinmemekle birlikte, 
oğlu Muhammed Şah'ın bu eser üzerine yaptığı şerhin müellif nüs- 
hası İstanbul Üniversitesi Ktp., ARA 4444 numarada mevcuttur. 


c) Risâle fi âdâbi”l-bahis: Diğer hiçbir yerde ismine rastlayamadı- 


ğımız bu risâleyi, sadece Brockelmann zikretmektedir. '*! 


d) Risâle fi mâhiyyeti'ş-şeyâtin ve'l-cinn: Kütüphane kayıtlarında 


rastlayamadığımız bu eserin Molla Fenâri'ye ait olduğunu yine 
sadece Brockelmann söylemektedir.!*2 Aynü'l-a'yân'ın mukad- 
dimesi üzerinde yüksek lisans çalışması yapmış olan Taha Boya- 
lık, Fenâri'nin şeytan ve cinlerle ilgili meseleleri Ayn '/-a'yân'da 
genişbir şekilde ele aldığını, bu sebeple söz konusu risâlenin bu- 
radaki bilgilerin müstakil olarak istinsah edilmiş bir nüshasın- 
dan ibâret olabileceğini kaydetmektedir. 3 


Eserin muhtevası ve yazmaları hakkında bilgi için bkz.: Gülle, Fendri'nin 
Hayatı ve Eserleri, s. 15-17. 

Bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s. 906-510. 

Mecdi, Şakdik-ı Nu'mâniyye ve Zeyilleri, s. 48; Taşköprizâde, Mevzü'dtü'!- 
'ulüm, c. 1, s. 573; Habeşi, Câmi'w'ş-şurâh, c. Il, s. 1897. 

Brockelmann, Carl, Geschichte der Arabischen Literatur,(GAL) Leiden 1943, 
cl, 5.304. 

A.y. 

Boyalık, Molla Fendri'nin Aynü'l-A'yân Adlı Tefsirinin Mukaddimesi, s. 19. 
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144. 
145. 


146, 


147, 
LAR. 


e) Mühimmât-ı Fenâri: Kütüphane kayıtlarında rastlamadığımız bu 


eseri Bursalı Mehmed Tâhir Molla Fenâri'ye isnad etmiştir.!* 


f) Satır Arası Kur'ân Tercümesi: Müellifimize aidiyeti tartışmalı 


olan bu eseri, 1976 yılında Ahmet Topaloğlu, ketebe sayfasın- 
da Muhammed b. Hamza isimli bir şahsa nisbet edilmesinden 
dolayı, Molla Fenâri'nin bir kitabı olarak neşretmiştir.!“ Kay- 
naklarda Molla Fenâri'ye ait böyle bir eserden söz edilmemesi 
ve bahsi geçen isim ile Fenâri'nin kastedilmemiş olma ihtima- 
linden dolayı K. Gömbeyaz gibi!* biz de isnadı ihtiyatla karşı- 
lamaktayız. 


g) Risdle fi'l-galat: Fenâri bu risâlesine Fusülü'l-bedâi'de atıf yap- 


mıştır. Ancak kütüphane kayıtlarında eserin ismi yer almamak- 
tadır.!*7 


h) Bahsü'l-Molla el-Fenâri ve ulemâi Mısr fi'l-inşâ' ve'l-haber: Kâtib 


Çelebi'nin verdiği bilgiye göre, Molla Fenâri, 823/1420 yılında 
Mısır'a gittiğinde “elhamdülillah” ibaresinin Arapçada haber mi 
inşâ mı olduğu konusunda, Mısır ulemâsıyla tartışmıştır. Fenâri, 
bu ibarenin inşâi olduğu kanaatindedir. Kütüphanelerde hiçbir 
kaydına rastlanmayan bu eser hakkında Kâtib Çelebi'nin verdi- 
ği bilgiden!*8 başka hiçbir şey bilinmemektedir. 


) Risdletü'n-nikât: Fenâri, Fusülu'l-bedâi'de münazaranın şartla- 


rından ve âdâbından bahsettiği bir yerde “Risdletü'n-nikât'ta 
zikretmiş olduğumuz hususlardan...” diyerek, bu eserine atıfta 
bulunmuştur. Kütüphanelerde bu isimde Molla Fenâri'ya ait bir 
kitaba rastlanmamaktadır. Millet Kütüphanesi, Ali Emiri, AE- 


Bursalı, Osmanlı Müellifleri, c. 1, s. 391. 

Bu kitabı Topaloğlu, Fenâri'ye isnad etmiş ve gerekçelerini de kitabın ba- 
şında açıklamıştır: (Bkz.: Fenâri, Muhammed b. Hamza, XV. Yüzyıl Başla- 
rında Yapılmış “Satır-arası"Kur'ân Tercümesi, haz.: Ahmet Topaloğlu, Mil- 
li Eğitim Basımevi, İstanbul 1976, s. XVII.) 

Bkz.: Gömbeyaz, “Molla Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Proble- 
mi”,s. 511-513. 

Boyalık, Molla Fenâri'nin Aynü'l-A'yan Adlı Tefsirinin Mukaddimesi, s. 18. 
Bkz.: Kâtib Çelebi, Keşfüz-zunün,c.1,s.223; c.ll, s. 1949. Ayrıca bkz.: 
Gömbeyaz, “Molla Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s. 490. 
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149. 


190. 


151. 


152. 
153. 


) 


arb4336/21 numarada yer alan Risdletü'n-nikât adlı, Fenâri'nin 
oğlu Muhammed Şah adına kayıtlı bir risale mevcuttur. Bu ri- 
salenin Fenâri'nin Fus&lu”-bedâi'de bahsettiği kendi risâlesi mi 
yoksa oğluna ait bir başka eser mi olduğunu tespit etmek müm- 
kün olmamıştır.'* 

Risâle fi ilmi te'vilâtı akvdli'n-Nebi: Kâtib Çelebi'nin verdiği bil- 
giye göre, hadislerden şeriata uygun te'villerin nasıl yapılacağı 
hususunda Molla Fenâri”nin bir eseridir. Kütüphanelerde nüs- 
hası mevcut değildir. 59 


k) Mecmü'atü'r-resâil: İstanbul Ünv., Merkez Kütüphanesi, ARA 


1509 numarada, bu adla Molla Fenâri'ye nisbet edilen bu eser, 
aslında Fenâri'nin İsaguci Şerhi'ne yapılmış müellifi bilinmeyen 
bir hâşiyedir.5! 

Hâşiye alâ şerhi'l-Vikâye: Sadruşşeria'nın (v. 747/1346) Şer- 
hu'IVikâye adlı eseri üzerine yazılmış olan bu hâşiye, Brockel- 
mann tarafından Fenâri'ye nisbet edilse de eser, Süleymaniye 
Ktp., Reşid Efendi, no 189”daki nüshanın zahriyesinden anla- 
şıldığına göre, Fenârizâdelerden Muhammed b. Ali b. Yüsuf b. 
Muhammed b. Hamza b. Muhammed el-Fenâri'ye aittir."52 


m)Hâşiye alâ fevâidi'z-ziydiyye fi şerhi'l-Kâfiye fi'n-nahu: İb- 


nül-Hâcib'in (v. 646/1248) el-Kâfiye fi'n-nabv adlı eseri üze- 
rine Molla Câmi, (v. 898/1492) el-Fevâidü'z-ziyâiyye adıyla bir 
şerh yazmıştır. Kaynaklarda Fenâri'nin böyle bir eserinden söz 
edilmemesine rağmen, İsâmüddin İsferâyini'nin v. 943/1536) 
Fevâidü'z-ziyâiyye adlı şerhine yaptığı hâşiye, kütüphâne kayıt- 
larında Molla Fenâri'ye nisbet edilmiştir."53 


Ayrıca bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Proble- 
mi”, 5. 492. 

Bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s. 502. 

Bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s.516. 

Bkz.: A.y. 

Bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s.S17. 
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154, 


155. 
156. 


197. 


ISR. 


n) Risdle fi'l-istincâ: Fenâri'ye yanlışlıkla nisbet edilen bu eser, 
onunla aynı ada sahip olan Hacı Emirzâde Muhammed b. Ham- 
za el-Aydıni'ye (v. 1204/1789) aittir.!5* 


o) Bahs fi'n-ndsih ve'l-mensüh min tefsiri"I-Fâtiha: Brockelmann 
tarafından Fenâri'ye nisbet edilen"59 bu risâle, R. Şehidoğlu'nun 
da belirttiği gibi!“ Aynü”-a*yân'ın mukaddimesinden bir parça 
olup müstakil bir eser değildir. 

p) Tefsfiru Süreteyi”'!-Kadr ve'l-Feth: Bursa Yazma ve Eski Basma 
Eserler Kütüphanesi, Orhan Gazi, 169 numarada bulunan Molla 
Fenârfye ait olduğu söylenen bu eserin asıl müellifi Molla Hüs- 
rev'dir (v. 885/1480). Muhtemelen her iki müellifin de Molla 
olarak bilinmesi, bu karışıklığa sebep olmuştur. 57 


Vakf-ı Nuküdün Sıhhati Hakkında Çivizâde'ye: Süleymaniye Kü- 
tüphanesi kataloglarında Molla Fenâri'ye nisbet edilen bu eser, 
Fenârinin değil onun soyundan gelen Muhyiddin Muhammed 
b. Ali b. Yüsuf Bâli el-Fenâri'ye aittir. Zira, Çivizâde Muhyid- 
din Mehmed Efendi, 881-954/1476-1547 yılları arasında yaşa- 
mıştır. Dolayısıyla onun için yazıldığı anlaşılan bu eserin, Mol- 
la Fenâri'ye ait olması mümkün değildir."8 


— 


r 


> 


s) Şerhu Şerhi”l-Fusül li"n-Nesefi: Herhangi bir kaynakta adına rast- 
lanmayan bu eser, Molla Fenâri'nin oğlu Muhammed Şah'ın 
Enmüzecü'l-ulüm adlı eserinde bir mevzü hakkında babası- 
nın Şerhu Şerhi”l-Fusül li?n-Nesefi adlı bir eserinden söz ede- 
rek, daha geniş bilgi için buraya bakılmasını tavsiye etmesiyle 
tespit edilmiştir. Bu tespiti yapan K. Gömbeyaz'a göre Enmü- 
zecü”'l-ulüm'da oldukça açık bir şekilde zikredilen bu eserden, 


Bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s. 318. 

Brockelmann, GAL,c.I,s. 304. 

Bkz.: Şehidoğlu, Recep, Molla Fendri ve Tefsir Metodu, Ankara 1992, An- 
kara Ünv. S.B.E., (basılmamış doktora tezi), s. 30. 

Gömbeyaz, “Molla Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s.519. 

Bkz.: Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s. 517. 
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klasik ve modern hiçbir kaynakta bahsedilmemesi ilginç bir du- 
rumdur.!'5? 


t) Enmüzecü”l-ulüm: İçerisinde yüz kadar ilim dalından bahsedi- 
len bu eserin Fenâri'ye mi yoksa oğlu Muhammed Şah'a mı ait 
olduğu konusunda tartışmalar bulunmaktadır. Nitekim, Lek- 
nevi!“9, Müstakimzâde!“! ve Bağdatlı İsmail Paşa!9? gibi müellif- 
ler, bu eseri Molla Fenâri'ye isnad ederken, Brockelmann!“? ve 
Taşköprizâde!* Fenâri”nin oğluna ait olduğunu söylemişlerdir. 
Eserin bazı nüshalarının zahriyelerinde de, onun Muhammed 
Şah'a ait olduğu kayıtlıdır. "55 Bunlarla birlikte Enmüzecü'!-ulüm 
incelendiğinde, yazar, bazı konularda detaylı bilgi için “lil-vâ- 
lid (babama ait)” diyerek okuyucusunu Molla Fenâri'nin kitap- 
larına yönlendirmektedir.!“6 Dolayısıyla eserin, Molla Fenâri'ye 
değil, oğluna ait olduğu açıkça görülmektedir. 


Çeşitli kütüphanelerde, Molla Fenâri'nin kitap ve risâlelerin ya- 
nı sıra, tefsirle ilgili bir icâzetnamesi, Yıldırım Bayezid'e bir mektubu, 
fetvâları ve tasdik ettiği vakfiyeleri de ona ait dökümanlar arasında sa- 
yılmaktadır.!#? 


Buraya kadar Fenâri'nin çeşitli alanlardaki eserleri hakkında bilgiler 
vermeye çalıştık. Şu da var ki, müellifimizin eserleri hakkında yapılmış 
pek çok çalışma bulmak mümkündür. Onun sadece hayatı ve eserlerini 


159. Gömbeyaz, “Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, s. 494. 

160. Leknevi, el-Fevdidü'l-behiyye, s. 274. 

161. Müstakimzâde, Devhatü'l-meşâyıh, s. 5. 

162. Bağdatlı, Hediyyetü”l-ârifin, c. Il, s. 188. 

163. Brockelmann, GAL, c.l, s. 304. 

164. Taşköprizâde, Ahmed b. Mustafa, Miftâbu's-saâde ve misbâhuw's-siyâde fi 
mevzü'dti'l-ulüm, Dârü'l-Kütübi'l-İlmiyye, Beyrut 1985, c. Il, s. 125; Mec- 
di, Şakdik-ı Nu'mâniyye ve Zeyilleri, c. 1, s. 48. 

165. Bkz.: Fenâri, Fahruddin Muhammed Şah b. Muhammed b. Hamza, Enmü- 
zecü'l-ulüm, Süleymaniye Ktp., Hüsrev Paşa, d. no: 482, vr. la; Süleyma- 
niye Ktp., Şehid Ali Paşa, d. no: 2781, vr. la. 

166. Muhammed Şâh Fenâri, Enmüzecü'l-ulüm, Süleymaniye Ktp., Hüsrev Pa- 
şa, d. no: 482, vr. 46a. 

167. Bkz.: Gömbeyaz, “Molla Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Proble- 
mi”, s. 519-520. 
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konu alan tezler bulunduğu gibi, müstakil olarak bazı eserleri hakkında 
yapılmış çalışmalarda da onun eserlerine geniş yer ayrılmıştır. Fenârf'nin 
eserleriyle ilgili olarak, bilhassa Sıtkı Gülle'nin (Şemseddin Muhammed 
b. Hamza Fenâri'nin Hayatı ve Eserleri, İstanbul 1990, basılmamış yük- 
sek lisans tezi) ve Edip Yılmaz'ın (Muhammed b. Hamza b. Muhammed 
el-Fenâri Hayatı Şahsiyeti Eserleri ve Eserlerinin İstanbul Kütüphane- 
lerindeki Yazma Nüshalarının Tavsifi, İstanbul 1975, basılmamış lisans 
tezi) çalışmalarını ve Kadir Gömbeyaz'ın, 2009 yılında Bursa'da tertip 
edilen Uluslararası Molla Fenâri Sempozyumu'nda sunduğu “Fenâri'ye 
Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi ve Molla Fenâri Bibliyograf- 
yası” adlı tebliğinin Fenâri'nin eserleriyle ilgili yanlış tespitlerin gideril- 
mesi ve eserlerin çeşitli nüshalarının gün yüzüne çıkarılması hususunda 
büyük katkılar sağladığını şükran ve tebrikle belirtmeliyiz. 


C. TASAVVUFİ ŞAHSİYETİ 


Molla Fenâri'nin yaşadığı dönem olan 751/1350-834/1430 yılla- 
rı arası, daha önce de ifade ettiğimiz gibi, Osmanlı Devleti'nin kuruluş 
yıllarına tekâbül etmektedir. Bu dönemde Osmanlı topraklarında etkin 
bir biçimde faaliyet gösteren tarikatler, Ekberiyye, Bistâmiyye, Zeyniy- 
ye, İshâkiyye (Kazerüniyye), Sühreverdiyye ve Halvetiyye'dir.!68 Müel- 
lifin yaşam sürdüğü XIV ve XV yüzyıllar, tasavvufi hayat açısından ol- 
dukça renkli ve canlıdır. Padişah ve birçok devlet adamının hürmet ve 
ikramda bulunduğu, önemli görevleri kendisine tevdi ettikleri bir âlim 
olan Fenâri'nin, tasavvuf sahasında başta Misbâbu'l-üns olmak üzere 
birçok eser te'lif etmesi, onun tasavvufi bir birikimi ve yönü olduğunu 
açıkça göstermektedir. Ancak, Anadolu ve Mısır'da devrin en önemli 
ilim adamlarından şer'i ilimleri tederrüs ve tedris edip, yıllarca kadılık 
ve bir süre şeyhülislamlık yapmış bir medrese hocası ve Osmanlı ente- 
lektüeli olan Fenâri'nin, tasavvufun daha çok nazari sahasında eserler 
yazmış olması onun bu yönüyle daha çok ön planda olmasını sağlamış, 
pratik tasavvufla bağlantısı geri planda kalmıştır. Devlet nezdinde ol- 


16R.  Bkz.: Öngören, Reşat, Osmanlılarda Tasavvuf, İz Yay., İstanbul 2000, s. 18- 
22. 
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dukça saygın bir konumda olmasına, medrese ve câmi yaptıracak bo- 
yutta bir servete sahip olmasına rağmen, husüsi hayatında, başına derviş 
tacı, üzerine ise sade kıyafetler giymeyi tercih etmiş olması onun derviş 
meşrep bir karaktere de sahip olduğunu da göstermektedir.!6? Bu da, 
onun tasavvufla ilişkisinin sadece ilmi ve nazari düzeyde kalmadığına, 
tasavvufla ameli bir irtibatının da bulunduğuna işaret eder. 


Molla Fenâri her ne kadar, eserlerinde herhangi bir şeyhinden bah- 
setmese de, biraz sonra da temas edeceğimiz üzere, onun mutasav- 
vıflarla olan irtibatından ve eserlerinin muhtevâsından da tasavvuf- 
la pratik bir bağlantısının bulunduğunu net bir şekilde anlamaktayız. 
İlk tahsilini yaptığı babasından Konevi'nin Miftâhu'l-gayb'ını okuyan 
Fenâri”'nin, babası gibi kendisinin de Ekberiyye'ye bağlı olduğu açık- 
tır. Nitekim iki eserinin!7”? doğrudan Konevi'nin eserlerine şerh olması, 
onun bu gelenekle meşrep bakımından uyuştuğu bir yana, bu geleneği 
nasıl özümsediğini de göstermektedir. Üstelik Fenâri, Ekberiyye gele- 
neğinde çok önemli bir yeri olan Miftâbu'l-gayb'ı, görev yaptığı medre- 
selerde okutmuş ve bu eseri okutma hususunda bazı önemli şahsiyetle- 
re icâzet vermiştir. Mesela, kaynaklarda, Emir Sultan'ın, ondan Miftâ- 
hu'-gayb okuyup icâzet aldığı, hatta bu eseri istinsah ettiği kaydedil- 
mektedir.!”' Fenârnin Ekberiyye'ye intisabına değinen kaynaklar ge- 
nellikle babasının Konevf'nin halifelerinden olduğunu, kendisinin de 
babası vasıtasıyla bu tarikate bağlandığını kaydederler ki, Konevi'nin 
ölüm tarihi, babasının da vefat tarihi göz önüne alındığında, bunun 
imkânsız olduğu ortaya çıkmaktadır. Ancak, yalnızca tek bir kaynak- 
ta rastladığımız bir bilgiye göre, Fenâri, Sadruddin Konevi'nin halife- 
lerinden Mevlânâ Ömer isimli bir zâttan, Ekberiyye tarikatinin usülle- 
rini öğrenmiştir.'7?2 Herhangi bir kaynak gösterilmeden verilen bu bil- 


169. Şevkâni, el-Bedrw't-tdli“, c. ll, s. 266; Ahmet Cevdet Paşa, Kısas-ı Enbiyâ, 
c. XI, s. 1123; Nişancızâde, Mir'dt-ı kâinât, s. 326. 

170. Bahsi geçen iki eser Konevi'nin Miftâbu'l-gayb ve en-Nusüs adlı eserlerine, 
Fenâri tarafından yazılmış şerhlerdir. Müellifin eserleri konusunda da zik- 
redildiği üzere Nusüs şerhi günümüze ulaşmamıştır. 

171. Mecdi, Şakâ'ik-i Nu'mâniyye ve Zeyilleri, c. 1, s. 54, 55; Hüseyin Vassâf, 
Sefine-i Evliyâ, c. 1, s. 288. 

172. Algül, Hüseyin, Bursa'da Medfün Osmanlı Sultanları ve Emir Sultan, Ma- 
rifet Yay., İstanbul 1981, s. 115. 
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ginin sıhhati şüphelidir. Zira Konevi'nin halifeleri arasında böyle bir 
şahıs bilinmemektedir. Fenâri'nin Misbâbw'l-üns'ünde İbn Arabi'den 
“şeyhul-kebir”; Konevi'den ise “eş-şeyh” diye bahsetmesi, onlara olan 
saygı ve muhabbetini aşikar kılmaktadır. 


Bursalı Mehmed Tâhir ve İ. H. Uzunçarşılı gibi müellifler, onun 
Ekberiyye'ye klasik anlamda intisabının bulunduğunu söylemektedir- 
ler.!73 Hatta, Haririzâde'ye göre Fenâri'nin, Ekberiyye'nin bir kolu olan 
Evhadiyye/Ebheriyye tarikatinden iki ayrı halifeliği de bulunmaktadır.!7”* 
Bu halifeliğe işaret eden silsilede, Evhadüddin Kirmâni-Sadruddin Ko- 
nevi-Şeyh Hamza (Fenâri”nin babası) ve Molla Fenâri bulunmaktadır.!75 
Haririzâde, Fenâri'nin, öğrencisi İbn Hacer'e bu tarikatten hilafet ver- 
diğini kaydederken, silsilenin İbn Hacer'den sonraki devamını zikret- 
memektedir.!79 E. Yetik'e göre ise, Osmanlı'nın kuruluş dönemindeki 
tarikatlerin yanında Ekberiyye tarikati de Dâvüd-ı Kayseri vasıtasıyla 
Osmanlı ülkesine girmiş özellikle Molla Fenâri'nin gayretleriyle yayıl- 
mıştır.'77 Ancak, Fenâri'nin Ekberiyye'ye intisabının ameli bir intisab 
olmayıp, düşünce bazında bir bağlılık olduğu kanaati daha yaygındır.” 
Bunun sebebi ise Ekberiyye'nin genel anlamda bir tarikattan ziyade bir 
düşünce mektebi olması, tekke, dergâh gibi kurumsal yapılarından söz 
edilmemesi!7? dolayısıyla, Fenâri?nin bu gelenekle nazari bir bağının 
bulunduğunun düşünülmesidir. Bir başka ifadeyle, Fenâri'nin Ekberiy- 


173. Bursalı, Osmanlı Müellifleri, c.1, s. 314; Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, c. 1, 
5.3933. 

174. Bkz.: Öngören, Reşat, “Osmanlılar (Tasavvuf ve Tarikatlar)”, DİA, İstanbul 
2007,c. XXXIII, s. 944. 

175. Bkz.: Haririzâde, Mehmed Kemâleddin, Tibyânü vesdili'!-hakdik, Süleyma- 
niye Ktp., Fatih,d. no: 431, c. 1, vr. 32b; Öngören, Reşat, “Molla Fenâri'nin 
Tasavvufi Yönü”, Türkler, (edt. Hasan Celal Güzel, Kemal Çiçek, Salim Ko- 
ca), Yeni Türkiye Yay., Ankara 2002, c. XI, s. 115. 

176. Bkz.: Haririzâde, Tibyânü vesdili'l-hakdik, c. 1, vr. 32b. 

177. Yetik, Erhan, İsmdil-i Ankaravi Hayatı Eserleri ve Tasavvufi Görüşleri, İşa- 
ret Yay., Ankara 1992, s. 44. 

178. Öngören, “Molla Fenâri'nin Tasavvufi Yönü”, Türkler, c. XI, s. 115; Tek, 
“Molla Fenâri'nin Tasavvufi Kimliği”, s. 443. 

179, Ekberiyye'nin bir düşünce sistemi veya ameli bir tarikat olması hakkında 
farklı görüşler için bkz.: Kılıç, Mahmut Erol, “Ekberiyye”, DİA, İstanbul 
1994,c.X, s. 544-545. 
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ye'ye geleneksel anlamda intisabı Fenâri ile ilgili özel bir durum olma- 
yıp, bu ekolün geneliyle ilgili bir tartışma konusudur. Ancak genel ola- 
rak, tasavvuf tarihçileri arasında, Ekberiyye'nin nazari boyutunun İbn 
Arabi'den, pratik tasavvuf boyutunun ise, Sadruddin Konevi'nin bu 
bağlamda şeyhi olan Evhadüddin Kirmâni'den (v. 6359/1237) beslendi- 
ği kabul edilmektedir. 


Diğer taraftan, kaynaklarda onun bu tarikatten, Somuncu Baba 
(W.815/1412) vasıtasıyla kendisine ulaşan iki silsilesinden de söz edil- 
mektedir. Bu silsilelerden birisinde! Sadruddin Konevi de yer alırken di- 
ger silsile ise, Safeviyye'nin kurucusu Safiyyüddin Erdebili (v. 7395/1334) 
üzerinden Kutbüddin Ebheri?ye (v. 623/1226) bağlanmaktadır.!8! Neti- 
ce itibariyle müellifimizin, Ebheriyye/Evhadiyye/Ekberiyye tarikatine ait 
üç silsilesi bulunmaktadır ki, bunlardan ikisi Somuncu Baba vasıtasıyla 
kendisine ulaşmaktadır. Her ne kadar bazı çalışmalarda Fenâri'nin, So- 
muncu Baba adıyla bilinen Hamidüddin Aksarâyi”den yalnızca ilmi alış- 
veriş yapıp onunla tasavvufi bir bağının bulunmadığı iddia edilse de,!8? 
bahsi geçen silsileler bunun aksini ispatlamaktadır. Öte yandan onun 
hal tercemesini veren pek çok kaynak, tasavvufu Somuncu Baba'dan 


180. Öngören, “Molla Fenâri'nin Tasavvufi Yönü”, s. 115; A. Tek, her ne kadar 
Somuncu Baba ile Fenâri arasında mürid-mürşid tarzı bir tasavvufi ilişki ol- 
madığını iddia etse de bahsi geçen silsileleri ayrı ayrı vermektedir. (Bkz.: 
Tek, “Molla Fenâri”nin Tasavvufi Kimliği”, s. 449.) 

181. Bkz.: Haririzâde, Tibyânü vesâili'l-hakâik, c.1, vr. 32b; Bursalı, bahsi ge- 
çen silsileyi zikretmez ancak, Fenâri”nin Erdebiliyye adıyla bilinen bu kola 
Somuncu Baba vasıtasıyla bağlandığını söyler. (Bkz.: Bursalı, Osmanlı Mü- 
ellifleri, c. 1, s. 314.) 

182. Abdürrezzak Tek, Fenâri'nin Somuncu Baba'yı, ilk defa Ulu Câmi'nin açılı- 
şının akabinde tanıdığını ve bu açılıştan sonra Somuncu Baba'nın Bursa'yı 
terk etmesiyle, aralarında mürid-mürşid ilişkisi oluşturacak bir sürecin geç- 
mediğini, Fenâri”nin Somuncu Baba'nın yanında seyr u sülük çıkarmadığını 
iddia etmektedir. (Bkz.: Tek, “Molla Fenâri'nin Tasavvufi Kimliği”, s. 451.) 
Hacı Bayrâm-ı Velinin halifelerinden ve zamanının önemli mutasavvıfların- 
dan olan Somuncu Baba'yı, aynı tarihlerde Fenâri'nin öğrencisi olan Emir 
Sultan'ın tanıdığı ve devrin padişahına tavsiye ettiği göz önüne alınırsa, 
Fenâri'nin o tarihe kadar Somuncu Baba'yı tanımadığı iddiası, kanaatimize 
göre çok makul görünmemektedir. Kaldı ki, tasavvuf tarihinden bildiğimiz 
kadarıyla, bir şeyhin birisine halifelik vermesi için, o kişinin seyr u sülükü- 
nü, o şeyhin yanında yapmış olması şartı yoktur. 
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öğrendiğini zikretmektedirler.!8? Bununla birlikte, Sarı Abdullah Efen- 
di, Fenâri'nin, Hamidüddin Aksarâyi ile ilişkisine uzunca değindikten 
sonra Fenâri'nin ona biat ettiğini kaydetmektedir.!8* 


Mutasavvıfımızın hilâfet aldığı bir diğer tarikat ise, XIII. yy. sonla- 
rıyla XIV yüzyıl başlarında Anadolu'da faaliyet gösteren Rifâiyye'dir. 
Ahlâti, Münevviru'l-ezkâr'ında, onun Ahmed er-Rifâf'ye (v. 578/1182) 
ulaşan silsilesini nakletmektedir. Ona göre, Fenâri, Rifâiyye hırkasını 
Antakyalı Şeyh Abdurrahman b. Muhammed el-Hanefi'den giymiştir.!85 
Ş. Çoruh, herhangi bir kaynak zikretmeksizin, Fenâri”nin bu tarikate 27 
yaşındayken intisab ettiğini yazmaktadır.!9“ Böylece, Rifâiyye tarikatin- 
de “Fenâriyye” adlı bir kol meydana gelmiş!97 ve Öngören'e göre Rifâi- 
lik, Anadolu'da, Şeyh Abdurrahman el-Hanefi'den hilâfet almış olan 
Molla Fenâri ile temsil edilmiştir.'88 Ancak ondan sonra bu silsilenin ne 
şekilde devam ettiği hakkında bilgi bulunmamakla birlikte, 836/1433'te 
Amasya'da bir Rifâi tekkesinin tesis edildiği zikredilmektedir.!89 


Molla Fenâri'nin hilâfet aldığı bir başka tarikat ise Zeyniyye'dir. 
Onun bu tarikate intisabından söz eden eserlerde, intisâbın hangi tarih- 
te meydana geldiği zikredilmemektedir.!*? Hüseyin Vassâf onun, tari- 


183. Ahmed Refik, İlmiye Salnâmesi, s. 323; Sarı Abdullah Efendi, Se- 
merâtü'l-fuâd, İstanbul 1288 (1872), s. 233; Hüseyin “Hüsâmeddin, “Mol- 
la Fenâri”, sy. 96, s. 157. 

184. Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü”l-fuâd, s. 233. 

185. Ahlâti, Kemâl b. Ahmed, Risâletü münevviri'l-ezkâr, tah.: Veysel Kükrek, 
İstanbul 1994, s. 18. Ayrıca bkz.: Öngören, “Osmanlılar (Tasavvuf ve Tari- 
katlar)”, c. XXXIII, s. 544, (Haririzâde, Tibyânü vesâilil-hakdik, c. Il, vr. 
59a'dan ve Tabibzâde, Derviş Mehmed Şükrü b. İsmail, Silsilenâme-i aliy- 
ye-i meşâyih-isüfiyye, Hacı Selim Ağa Ktp., Hüdâyi Ef.,d. no. 1098, vr. 
14a'dan naklen). 

186. Çoruh, “İlk Osmanlı Şeyhülislamı Molla Fenâri”, s. 41. 

187. Hüseyin Vassâf, Sefine-i Evliyâ, c.I, s. 212; Tahralı, Mustafa, “Rifâiyye”, 
DİA, İstanbul 2008, c. XXXV, s. 100, 102; (heyet), “Fenâriye”, Türk An- 
siklopedisi, Milli Eğitim Basımevi, Ankara 1968, c. XVI, s. 229. 

188. Ahlâti, , Risdletü münevviri'l-ezkâr, s. 18; Öngören, “Osmanlılar (Tasavvuf 
ve Tarikatlar)”, c. XXXIII, s. 544. 

189, A.y. 

190. Bkz.: Hoca Sa'deddin Tâcü”t-tevârih, s. 413; Bursalı, Osmanlı Müellifleri, 
c.I, 5.314, Hüseyin Vassâf, Sefine-i Evliyâ, c. 1, s. 270. 
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katin kurucusu olan Zeynüddin Hâfi”nin halifelerinden Abdüllatif Ku- 
dsi'ye (v. 856/1452) ulaşan silsilesini vermektedir."?! Ancak yakın dö- 
nemde yapılan bazı çalışmalarda, Abdüllatif Kudsnin Anadolu'ya, 
Fenâri'nin vefatından sonra, 1448 yılında geldiği, bu sebeple söz ko- 
nusu intisabın gerçekleşmiş olmasının mümkün olmadığı söylenmekte- 
dir.!9? Buna karşılık R. Öngören, Abdüllatif Kudsi'nin, Fenâri'nin vefa- 
tından önce Anadolu'ya geldiğine dair bilgiler olduğunu, dolayısıyla bu 
intisabın gerçekleşmiş olabileceğini zikretmektedir.!?* Bu görüşü, Hü- 
seyin Vassâf'ın ifadeleri de desteklemektedir. O, Abdüllatif Kudsi'nin 
evinde ilim-irfan meclisi tertip edildiğini ve bu toplantılara Fenâri'nin 
de iştirâk ettiğini zikretmektedir.!” İ. H. Uzunçarşılı ve Z. V. Togan, 
Abdüllatif Kudsi'nin XV yy.'ın ilk yarısında Bursa'ya gelerek tarikati- 
ni neşrettiğini ve Molla Fenâri ile görüşüp onu tarikatine aldığını be- 
lirtmektedirler.'5 H. Hüsameddin, herhangi bir kaynak vermeksizin, 
Fenârf'nin 822/1420 yılında yaptığı hacdan dönerken, tarikatin kurucu- 
su olan Zeynüddin Hâfi (v. 838/1435) ile birlikte Kudüs'e gittiğini söy- 
lemektedir.!** Bu bilgiye dayanarak, Fenâri'nin onunla Anadolu toprak- 
ları dışında görüşmüş ve kendisine intisab etmiş olabileceği söylenebilir. 

Öte yandan, Fenâri'nin tasavufi yönü ve tarikati ile ilgili olarak, şu 
iki hususu da ilave edelim: 


Hüseyin Vassâf, Fenârf'yi, Abdal Mehmed adında bir velinin irşâd 
ettiğini ve bu zâtın Bursa'da medfün olduğunu zikretmektedir.!?? Biz 
bu bilgiye diğer hiçbir kaynakta rastlamadık. Dolayısıyla bu irşad faali- 
yetinin mâhiyeti hakkında herhangi bir şey söyleme imkânımız yoktur. 


191. Hüseyin Vassâf, Sefine-i Evliyd,c.1,s. 273. 

192. Kara, Mustafa, Bursa'da Tarikatler ve Tekkeler, Uludağ Yay., Bursa 1990, 
s. 98; (a. mif.), “Abdüllatif Kudsi”, DİA, İstanbul 1988, c. 1, s. 257. 

193. Öngören, “Molla Fenâri'nin Tasavvufi Yönü”, s. 116. 

194. Hüseyin Vassâf, Sefine-i Evliyd, s. 270. 

195. Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, c. 1, s. 533; Togan, Zeki Velidi, Umumi Türk 
Tarihine Giriş, İ.Ü. Edebiyat Fakültesi Yay., c. 1, İstanbul 1981, s. 377-378. 
Fenâri'nin Zeyniyye tarikatine intisabı hakkında geniş bilgi için bkz.: Ön- 
gören, Reşat, Tarihte Bir Aydın Tarikatı Zeyniler, İnsan Yay., İstanbul 2003, 
s. 90-93. 

196. Hüseyin “Hüsameddin, “Molla Fenâri”, sy. 96, s. 148. 

197. Hüseyin Vassâf, Sefine-i Evliyâ, c.1, s. 273. 
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Hakkında kaynaklarda bilgi bulunmayan Abdal Mehmed isimli zâtın 
XIV. yy.'da yaşadığı ve Eşrefoğlu Rümi”nin kendisine intisab ettiği ri- 
vayet edilmektedir. Abdal Mehmed isimli bu zâtın kabri Bursa'da ken- 
di adıyla anılan câminin haziresinde bulunmaktadır.!98 

Kaynaklara göre, Fenâri'nin yaşadığı dönemde, Ebü İshak Kâ- 
zerüni Bursa'da hünkâr şeyhi idi ve tarikati de oldukça yaygındı. Yine, 
Fenâri'nin bu zâtın sohbetlerine katıldığı ve onunla yakın bir ilişkisi- 
nin bulunduğu kaydedilmektedir.!?? Ne var ki, onun bu irtibatının bir 
intisab mı yoksa muhabbet şeklinde mi olduğu hakkında ip ucu veren 
herhangi bir bilgiye rastlanmamaktadır. 


Bütün bunlardan hareketle, Molla Fenâri'nin Ekberiyye/Evhadiyye, 
Rifâiyye, Zeyniyye tarikatleriyle çok yakın ilişkisinin olduğunu söyle- 
yebiliriz. Bunlardan Rifâiyye ve Zeyniyye tarikatlerinden halifeliği ve 
bunlara ait silsileleri mevcuttur. Ekberiyye'nin klasik anlamda bir tari- 
katten ziyade, bütün tarikatlere ve tasavvufi düşünceye tesir etmiş bir 
ekol, bir meşrep olduğu fikrinden hareketle, Fenâri'nin onunla irtiba- 
tının düşünce boyutunda gerçekleştiği kanaati, araştırmacılar arasında 
daha yaygındır. Şurası kesindir ki, her ne şekilde olursa olsun, Fenâri 
bir Ekberiyye müntesibidir. 


D. OSMANLI MEDRESE GELENEĞİ VE 
TASAVVUF DÜŞÜNCESİNDEKİ TESİRLERİ 


Molla Fenâri”nin Osmanlı Devleti'nin kuruluş devrinde yaşamış ol- 
ması, devletin kurumsallaşmasıyla eş zamanlı olarak gelişen ilmiye teş- 
kilatına, daha büyük etkide bulunmasına imkân sağlamıştır. Çünkü o, 
Osmanlı düşünce ve medrese sisteminin şekillenme döneminin en kri- 
tik safhasında yaşamış ve ilmi birikimiyle bu şekillenmede en tesirli kişi 
konumuna gelmiştir. Devlet birçok alanda yükselirken, onun Osman- 
lı medrese sistemine getirdiği birçok yenilik sayesinde ilmi teşkilât da 
bu ilerlemeye eşlik etmiştir. Biraz sonra temas edeceğimiz üzere, Mol- 
la Fenâri'nin bu sisteme katkısı, Anadolu'nun bir ilim merkezi haline 


19R. Mermutlu-Öcalan, Bursa Hazireleri, s. 313 vd. 
199, Bkz.: Hüseyin “Hüsâmeddin, “Molla Fenâri”, sy. 95, s. 372. 
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gelmesi, Ekberi fikirlerin Osmanlı düşüncesinde yaygınlık ve itibar ka- 
zanması, ilmi sistemin beyan-burhan-irfan sacayağı üzerine kurulması, 
medrese müfredâtına felsefi bilimlerin konması, Râzi ekolünün Osman- 
linın ilmi geleneğinde etkinliğinin sağlanması, tekke-medrese münâse- 
betinin dengeli bir biçimde kurularak, Osmanlı düşüncesinin ilmi-tasav- 
vufi bir karakter kazanması gibi birkaç ana başlıkta daha fazla yoğun- 
laşmaktadır. Fenâri, Anadolu ruhuna sinen İslâm yorumunun arkasın- 
daki, İbn Arabi, Sadruddin Konevi, Mevlânâ, Yünus Emre, Hacı Bek- 
tâş-ı Veli ve Dâvüd-ı Kayseri'nin yanı sıra, Zenbilli Ali Efendi ve Erzu- 
rumlu İbrahim Hakkı gibi en önemli şahıslar arasında zikredilmektedir.20 

Bilindiği gibi, Molla Fenâri?den önce, Anadolu'da yaşayan ilim ta- 
liplileri arasında tahsil için Mısır, Suriye ve İran'a gitme âdeti yaygındı. 
O da bu geleneğe uyarak Mısır'a gitmiş ve dönemin en ünlü âlimden 
Ekmelüddin Bâberti'den ilim tahsil etmişti. Fenâri'den sonra ise, Os- 
manlı medreselerinin kurumsallaşmasını tamamlamasıyla birlikte, ilim 
adamlarının Anadolu'da yetişmeye ve buranın da ilmi bir merkez hali- 
ne gelmeye başladığını görmekteyiz. Uzunçarşılı'ya göre, XIV ve XV 
yy.larda Mısır, Suriye, İran gibi bölgeler Anadolu'dan üstün iken, bu 
durum XV yy.'ın son yarısından itibaren yavaş yavaş değişmeye başla- 
mış, buna mukâbil İstanbul, ilmi üstünlükte birinci sırayı almaya aday 
olmuştur.29! Bahsi geçen bölgelerde yaşayan bazı âlimler, bu yüzyıldan 
itibaren, özellikle Altınordu Devleti'nin de zayıflamasıyla birlikte, Os- 
manlı coğrafyasına göç etmeye başlamışlardır. Nihâyet İstanbul'un fet- 
hiyle sağlanan istikrar ortamı, Anadolu'yu, ilim adamlarını kendisine 
çeken bir câzibe merkezi haline getirmiştir. Öte yandan, Osmanlı'da 
kurulan ilk medrese olan İznik Medresesi'nin müderrisi Dâvüd-ı Kay- 
seri, Konya, Kayseri, Aksaray gibi Anadolu ilim merkezlerden çeşitli 
ilim adamlarını İznik'e çağırdığı gibi İran, Suriye, Türkistan gibi bölge- 
lerden de meşhur âlimleri dâvet etmesi, İznik Medresesi'nin hızla ge- 
lişmesine önemli bir katkıda bulunmuştur.202 Fenâri'nin hayatıyla ilgili 


200. Kılıç, Mahmut Erol, Hayatın Satır Araları, Süfi Kitap Yay., İstanbul 2013, 
s.148. 

201. Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi,c.1,s.521. 

202. Inalcık, Halil, The Ottoman Empire, trc.: N. Itkzkowitz-C. Imber, Londra 
1973,s. 166. 
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kaynaklardan edindiğimiz çıkarıma göre, Dâvüd-ı Kayseri'nin bu gü- 
zel mirasını elinde hazır bulan Fenâri, bu mirası oldukça verimli kulla- 
narak, Osmanlı medreselerini kemiyet ve keyfiyet açısından daha üst 
bir seviyeye taşımıştır. Dolayısıyla, Osmanlı medreselerinin dünya ça- 
pında bir kaliteye ulaşmasında, Davüd-ı Kayseri'den sonra, Fenâri'nin 
çabaları da büyük rol oynamıştır. 


T. Görgün tarafından, İslâm düşünce tarihindeki yeri Batı düşünce- 
sinde Immanuel Kant'a benzetilen? Fenâri”nin ilmi geleneğe katkısı ye- 
tiştirdiği öğrencilerinde de görülmektedir. Onun tedrisinden geçen pek 
çok âlimin ve takipçisinin Osmanlı toprakları dışında da şöhret kazan- 
dığı vâkidir. Bunlar arasında bilhassa, Hızır Bey (v. 863/1459), Hocazâ- 
de (v. 893/1488), Molla Hüsrev (v. 885/1480), Hızır Bey'in oğlu Ho- 
ca Sinan Paşa (v. 891/1486), Molla Lütfi (v. 900/1495) gibi ilim adam- 
larının isimlerini belirtebiliriz.2* Kezâ onun talebelerinden olan Mol- 
la Yegân (v. 878/1473), Fenâri'nin kadılıktan ayrıldığı dönemde hoca- 
sının yerine vekâlet etmiştir. Yine onun öğrencilerinden olan Muhyid- 
din el-Kâfiyeci (v. 879/1474) ve İbn Hacer el-Askalâni (v. 853/1449) 
dönemlerinin ilmi otoriteleri olarak kabul edilen âlimlerdir. 


“Müderris” Molla Fenâri'nin, devlet ricâli ile arasının iyi olması, 
hatta II. Murad'ın müşâvirliğini yapmış olması, Fenâri'nin, medrese- 
ler için uygun gördüğü birtakım düzenlemeleri rahatlıkla uygulama- 
ya koymasını temin etmiştir. Mesela bunlardan biri, tatil günleriyle il- 
gili yaptığı düzenlemedir. O dönemde öğrenciler, okuyacakları eserle- 
ri kendileri çoğalttıkları için buna ayıracak müstakil bir zamana ihti- 
yaç duymaktaydılar. Özellikle o dönemde okutulmaya başlanan, Taf- 
tazâni'nin (v. 792/1390) eserlerinin çoğaltılması bir hayli zaman almak- 
taydı.29 Bunun üzerine Fenâri, cuma ve salı olan tatil günlerine pazar- 
tesiyi de ilave ederek tatil günü sayısını artırmış ve öğrencilerin ihti- 


703. Bkz.: Görgün, Tahsin, “Klasik Türk Düşüncesinin (Osmanlı Düşüncesinin) 
Temel Meseleleri ve Molla Fenâri”, Uluslararası Molla Fenâri Sempozyu- 
mu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Be- 
lediyesi Yay., Bursa 2010, s. 183. 

204.  Yurdaydın, İslâm Tarihi Dersleri, s. 100; Sümer, Faruk, “Türkiye Kültür Ta- 
rihine Umumi Bir Bakış”, A.Ü.D.T.C.E Dergisi, c. XX, Ankara 1962, s. 236. 

!0S. Mecdi, Şakdik-:ı Nu'mâniyye ve Zeyilleri,c.1, s. 51. 
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yaç duydukları eserleri istinsah etmelerine daha çok vakit ayırmaları- 
nı sağlamıştır.?96 


Öbür taraftan, Fenâri'nin Osmanlı medrese sistemine en büyük 
katkısının, okutulan derslerle ilgili yaptığı düzenlemeler olduğunu 
söylemek pek de yanlış olmaz.297 Zira onun kaleme aldığı İsaguci Şer- 
hi beş asır, Anadolu medreselerinde temel ders kitabı olarak yer al- 
mıştır.298 Fevdidü'1-fenâriyye adıyla da meşhur olan bu eserin üzeri- 
ne, birçok hâşiye yazılması da eserin mantık alanındaki tesirini gös- 
termesi bakımından oldukça anlamlıdır. Hatta Veliyyüddin b. Musta- 
fa Cârullah Efendi (v. 1151/1738), bahsi geçen esere yazılan altı meş- 
hur hâşiyeyi birleştirerek, bir hâşiye de kendisi yazmış, bu esere de 
Seyyâre-i Seb'a ismini vermiştir. Bahsi geçen esere atıf yapan M. Ali 
Ayni, bu ve bunun gibi başka kitapları da sayarak, Aristo mantığının 
Osmanlı”daki yansımalarına işaret etmektedir. Çünkü bu eser, esasını 
Aristo mantığı teşkil etmekle birlikte, Fârâbi (v. 339/950) ve İbn Sinâ 
(W.428/1037) geleneğine de uygun olarak yazılmıştır.299 Aynı maka- 
lede Molla Fenâri'yi Osmanlı mantıkçıları arasında sayan müellif, İs- 
tanbul Sahn-ı Semân medreselerinin müfredatında, mantık dersinin 
bulunduğunu ve “Mantık okumak/okutmak caiz midir, değil midir?” 
tartışmasının çoktan halledildiğini ifade eder. Çünkü bu medreseler- 
de rahatlıkla bu dersin programa konulması, daha önce Bursa'daki 
Manastır, Kaplıca ve Yıldırım medreselerinde yıllardır okutulmasın- 
dan kaynaklanmaktadır.?'9 Yazarın bu ifadeleri, Fenâri'nin medrese 
müfredatına olan katkısının, bir sonraki asırda ne kadar etkin oldu- 


206. Hoca Sa'deddin, Tâcü't-tevdrih, c. ll, s. 414; Ahmed Cevdet Paşa, Kısas-ı 
Enbiya, c. Il, s. 357; İpşirli, Mehmet, “Medrese”, DİA, Ankara 2003, c. XX- 
VII, s. 331; Aşkar, “Osmanlı Devleti'nde Âlim-Mutasavvıf Prototipi Ola- 
rak İlk Şeyhülislam Molla Fenâri ve Tasavvuf Anlayışı”, s. 419. 

207. Molla Fenâri'nin medrese geleneğindeki yeri için bkz.: Yalar, “Molla 
Fenâri'nin İsâgüci Şerhi ve Şark Medrese Geleneğindeki Yeri”, s. 569-576. 

208. Aşkar, Molla Fenâri, s. 103; Hızlı, Mefail, “Osmanlı Medreselerinde Oku- 
tulan Dersler ve Eserler”, Uludağ Ünv. İlahiyat Fakültesi Dergisi, sy. 1, Bur- 
sa 2008, s. 39. 

209. Öner, Necati, Klasik Mantık, A.Ü.İ. F. Yay., Ankara 1974, s. 7. 

210. Bkz.: Ayni, Mehmed Ali, “Türk Mantıkçıları”, sad.: Naim Şahin, Türkiyat 
Araştırmaları Dergisi, sy. 17, Konya 2005, s. 344, 350. 
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gunu açıkça göstermektedir. Zira Osmanlı ilim adamlarının oluştur- 
duğu ve XX. yy.'a kadar kesintisiz olarak devam eden Mantık gelene- 
Bi, Molla Fenâri ile başlamıştır. Bununla birlikte Osmanlı müellifleri- 
nin ilmi otorite olarak neredeyse ilk sırada Fenârf'yi görmeleri, onun 
asırlar boyu devam eden tesirinin bir diğer örneğidir. Mesela bir X VI. 
yy. Osmanlı müellifi olan Taşköprizâde'nin, ilim dalları, müellifler ve 
eserleri hakkında bilgi veren Miftâhu's-sa“âde'sinde Molla Fenâri'ye 
“mevlânâ” vurgusuyla geniş şekilde yer vermesi, onun bu mühim yö- 
nüne işaret etmektedir.2!! 


Fenâri'nin medrese sisteminde oluşturduğu tarz öyle hayatidir ki, 
en az iki-üç asır başarılı bir şekilde uygulanmış olan bu usülün, daha 
sonraki asırlarda değiştirilmesi, medreselerin dolayısıyla devletin de ge- 
rilemesine yol açan sebeplerden biri olmuştur. Nitekim Uzunçarşılı'ya 
göre medreselerin gerilemesinde en büyük etken, 'âmmatematik, fel- 
sefe, kelâm gibi tefekküre dayalı derslerin kaldırılarak, yerine sadece 
nakli ilimlerin konulmasıdır. Zira XVI. yy.'a kadar Molla Fenâri, Ali 
Kuşçu (v. 879/1474), Kınalızâde Ali Efendi (v. 979/1572) gibi mütefek- 
kirlerin eserleri okutulurken?!? bir sonraki asırdan itibaren bazı şeyhü- 
lislamların da telkinleriyle, hikmet (felsefe) dersi kaldırılmış, bunun ye- 
rine zaten mevcut olan fıkıh ve fıkıh usülü gibi derslere daha geniş yer 
verilmiştir.2!? Başka bir ifadeyle, “kuruluş döneminde Molla Fenâri gi- 
bi gayretli müderrislerin sayesinde kurulmuş kelâmi ve felsefi esaslara 
dayalı Fahruddin Râzi ekolü zamanla silinmeye başlamış, yerini sko- 
lastik ve tepkici bir zihniyete sahip, akli ve felsefi ilimlere karşı bir an- 


»11,. Taşköprizâde'nin eserinde Fenâri'ye uzunca bir bölüm tahsis ederek yer 
ayırması ve onun eserlerine yaptığı vurgular için bkz.: Başkan, Ömer, “Taş- 
köprizâde'nin Miftâhus-Sa'âde'si Bağlamında Osmanlı İlimler Tasnifi Ge- 
leneğinde Tefsir Tarihi Algısı”, Hitit Ünv. İlahiyat Fakültesi Dergisi, sy. 21, 
Çorum 2012, s. 135-161. 

712. Şeyhülislam Akşehirli Hasan Fehmi Efendi'nin emriyle hazırlanan listede 
Osmanlı medreseleri müfredat programında Sarf, Nahiv, Tefsir, Kelâm, Fı- 
kıh, Fıkıh Usülü gibi nakli bilimlerin yanı sıra Mantık, Hikmet, Tarih, Coğ- 
rafya, Hendese, Matematik gibi akli ilimlerin de yer aldığı görülmektedir. 
(Bkz.: İzgi, Osmanlı Medreselerinde İlim, s. 108-110; Bilge, İlk Osmanlı 
Medreseleri, s. 41.) 

'13. Uzunçarşılı, Osmanlı Devletinin İlmiye Teşkilâtı, s. 67. 
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layışa terk etmeye başlamıştır. Bu durum medrese sisteminin gerileme 
sebeplerinden biri ve belki de en önemlisidir.”2"“ 


Fenâri'nin, Osmanlı ilmi geleneğinde bu kadar etkin olması, onun 
İbn Arabi'nin düşüncelerini yaymasını da kolaylaştırmıştır. İlmi bakım- 
dan devrinin otoritesi olması, devlet adamları nezdinde yüksek itiba- 
ra sahip olması, bir Ekberiyye mü ntesibi olmasından dolayı zarar gör- 
mesine mani olduğu gibi, bu ekole ait fikirlerin rahat bir ortamda ya- 
yılmasını sağlamıştır. Fenâri'den önce, Osmanlı'nın ilk müderrisi olan 
Dâvüd-ı Kayseri'nin bir Fusfs şârihi olması, bu devletin, temelleri atılır- 
ken, İbn Arabi'nin düşünceleriyle beslendiğini, bir başka ifade ile devle- 
tin temellerinin en başat unsurları arasında tasavvufi, yani diğer tarikat- 
lerle birlikte bilhassa Mevlânâ'nın görüşlerinin ve Ekberi fikirlerin yer 
aldığını açıkça göstermektedir. Ekberiyye anlayışının bu etkin tesirinin 
Fatih devrinde de devam ettiğini, onun bir Sadruddin Konevi hayra- 
nı olmasından anlamaktayız.2'5 Nitekim Fatih'in Kutbüddinzâde İzniki 
(v. 885/1480) ve Ahmed İlâhi'den (v. 886/1481 2?) birer Miftâbu'l-gayb 
şerhi yazmalarını rica etmesi de bu görüşümüzü açıkça desteklemekte- 
dir. Gerek Dâvüd-ı Kayseri ve gerekse Fenâri ekseninde görüldüğü üze- 
re, Osmanlı ilmi geleneği medrese-tekke bütünlüğünü sağlayarak ku- 
rumsallaşmış, ilmi teşkilat aynı zamanda birer mutasavvıf olan Ekberi 
bilginler tarafından inşâ edilmiştir.2'6 Kısaca, Osmanlı Devleti'nin kuru- 
luş dönemi ilim anlayışının, Dâvüd-ı Kayseri ile başlayıp Molla Fenâri 
ile yerleşen irfâni-kelâmi çizgi olduğu rahatlıkla söylenebilir. 

Türk-İslâm düşüncesine Fenâri'nin en büyük katkılarından biri de 
mensubu bulunduğu İbn Arabi geleneğinin fikirlerini, yani vahdet-i vu- 
cüd metafiziğini mantık ilminin yöntemlerine dayalı bir sistem için- 
de sunmaya çalışmasıdır. Beyan-burhan-irfan olarak adlandırılan alan- 
ların, büyük bir harmoni içinde mezcedildiği metinlerin ilk örnekleri, 
Fenârfnin nazari tasavvuf sahasında kaleme aldığı eserleri içerisindedir. 
Zira onun metodolojisinde mantık, din ilimleri ve tasavvuf metafiziği, 


214. Aşkar, Mustafa, Niydzi-i Mısri Hayatı, Eserleri, Görüşleri, İnsan Yay, İstan- 
bul 2004, s. 43. 

215. Cihan, Ahmet Kâmil, “Fâtih Dönemi Düşünce Hayatına Genel Bakış”, Er- 
ciyes Ünv. Sosyal Bilimler Dergisi, sy. 14, 2003 Kayseri, s. 121. 

216. Uzunçarşılı, Osmanlı Devletinin İlmiye Teşkilâtı, s. 229. 
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birbirleriyle çelişmeden bir bütünlük içerisinde iç içe geçirilmiştir.2'7 Bu- 
nun en bariz görüldüğü metin, Misbâbu”l-üns'tür. Nitekim çalışmamızın 
asıl kaynağı olan bu eserin tanıtımında da zikredeceğimiz üzere bu kitap; 
keşfe dayalı bilgiler yanında, metafizik konulara akli ve mantıksal ba- 
kış açılarıyla da çeşitli yaklaşımlar içermektedir. Bu hedef, bizzat müel- 
lifin bu eserle gerçekleştirmek istediği maksatları arasında bulunmakta- 
dır.2!8 Osmanlı'nın beylikten sultanlığa geçtiği dönem olan Yıldırım Ba- 
yezid devrinde ilmi teşkilatı örgütleyen, bahsi geçen anlayışa sahip olan 
“Molla Fenâri Okulu”dur. Bu okul, Dâvüd-ı Kayseri'yle başlayan irfâni 
çizgiyi sürdürürken, Fahruddin Râzi'nin temsil ettiği kelâmi zihniyetin 
vurgusunu artırmış, özellikle de mantık?!? ve usül eğitimine ağırlık ver- 
miştir. Burada yeri gelmişken ifade etmeliyiz ki, Osmanlı düşüncesinin 
temel özelliği “sentez veya telfik” olduğu pek çok yerde belirtilen bir hu- 
sustur.229 Çünkü Moğol istilâlarının akabinde, İslâm dünyasının ilmi ve 
fikri açıdan toparlanma sürecine girdiği dönemde, kelâm, felsefe ve ta- 
savvuf arasındaki sınırlar belirsizleşmeye başlamış, İslâm düşüncesinde 
bu üç ilim dalı arasında sentezler yapılmaya başlamıştır. Fenâri'nin yön- 
temine ve eserlerine, bu açıdan baktığımızda Osmanlı düşüncesinin bah- 
si geçen karakteristik özelliğini taşıdığını çok net bir biçimde görürüz.2! 


217. Görgün, Tahsin, “Molla Fenâri (Düşüncesi)”, DİA, İstanbul 2005, c. XXX, 
s. 247. 

218. Bkz.: Fenâri, Muhammed b. Hamza, Misbâhu'l-üns beyne'l-ma'kül ve'l-meş- 
hüd, neşr. Muhammed Hâcevi, İntişârât-ı Mevlâ, Tahran 1384, s. 10 (bun- 
dan sonra sadece Misbâhu'l-üns şeklinde verilecektir). 

719. Molla Fenâri'nin mantıkçılığıyla ilgili bkz.: Kayacık, Ahmet, “İslâm Mantık 
Geleneğinde Fenâri'nin Yeri”, Uluslararası Molla Fenâri Sempozyumu -Bil- 
diriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi 
Yay., Bursa 2010, s. 329-335. 

220. Koloğlu, Orhan, “Osmanlı Kelâm Geleneği Çerçevesinde Molla Fenâri”, Ulus- 
lararası Molla Fenâri Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve di- 
gerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, s. 377; Ceyhan, Semih, 
“Osmanlı Düşüncesinin Mimarlarından Molla Fenâri ve Şerhu Dibâceti”l- Mes- 
nevi”, Uluslararası Molla Fendri Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğ- 
ru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, s. 348. 

/'1. Molla Fenâri'nin Tefsir'de sentezci metodu hakkında bkz.: Öztürk, Musta- 
fa, “Molla Fenâri ve Tefsir'de Senkretizm”, Uluslararası Molla Fendri Sem- 
pozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve diğerleri), Bursa Büyükşe- 
hir Belediyesi Yay., Bursa 2010, s. 399-421. 
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Diğer taraftan, Fenâri'nin 'âmmantık, kelâm ve usül'de, ders ar- 
kadaşı Cürcâni'nin fikirlerine değil de, vahdet-i vucüd ağırlıklı irfani 
çizgiye karşıt olan Taftazâni'ninkilere ağırlık vermesi, vahdet-i vucüda 
muhalif olmasına rağmen Taftazâni'nin kelâmi görüşlerini benimseyip, 
medrese müfredâtına yerleştirmesi dikkate değer bir hususu, bazı araş- 
tırmacılar tarafından cevaplanması gereken bir soru olarak gündeme 
getirilmektedir.22? Kanaatimize göre, çağdaşı olan Cürcâni'nin kelâma 
dair görüşleri henüz o dönemde klasikleşmemiştir. Bu sebeple Fenâri, 
onun yerine Taftazâni'yi tercih etmiştir.2?” 


Osmanlı kelâm geleneğinde, Taftazâni'ye ilave olarak, Râzi ekolünü 
takip edip, Orta Asya mektebinin Anadolu'ya geçmesini sağlayan isim 
yine Molla Fenâri'dir. İslâmi ilimlerin hemen hemen her sahasında eser 
telif eden bir muhakkik olarak Fenâri, Fahruddin Râzi metafiziği ile İbn 
Arabi metafiziğini büyük bir uyumla sentezlemeyi denemiş ve bunda da 
İslâm-Osmanlı medrese-düşünce sistemine bir temel oluşturacak şekilde 
başarılı olmuştur.2?* İşte bu sebepledir ki, Osmanlı medrese sisteminin 
köklerinde Râzi ekolünün tesiri görülmektedir. Fenâri'nin kurduğu bu 
sistem onun öğrencilerinden Molla Yegân ve Fenârizâdeler tarafından 
devam ettirilmiştir. Fenâri'nin büyük oğlu Muhammed Şah Fenâri'nin 
Enmüzecü'l-ulüm adlı eserinde en çok istifade ettiği kaynak, Râzi'nin 
Hadâiku'l-envâr fi hadâiki'l-esrâr adlı kitabıdır. Fenâri'nin oluşturdu- 
gu sistem o kadar kuvvetlidir ki, XVI. yy.'dan itibaren Müeyyedzâde 
Abdurrahman Efendi (v. 922/15 16), Celâleddin Devvâni (v. 908/1502) 
ekolünü kurmak istediyse de, bu ekol, Râzi ekolünün ulaştığı şöhrete 
hiçbir zaman ulaşamamıştır.2” 


222. Fazlıoğlu, İhsan, “Osmanlılar (İlim ve Kültür)”, DİA, İstanbul 2007, 
c. XXXINN, 5. 549, 

223. Ay. 

224. Görgün, “Klasik Türk Düşüncesinin (Osmanlı Düşüncesinin) Temel Mese- 
leleri ve Molla Fenâri”, s. 184. 

225. Yazıcıoğlu, Sait, “XV ve XVI. Yüzyıllarda Osmanlı Medreselerinde İlm-i 
Kelâm Öğretimi ve Genel Eğitim İçindeki Yeri”, İslam İlimleri Enstitüsü 
Dergisi, sy. 4, Ankara 1980, s. 281. A. Y. Ocak, Râzi ekolünün, devletin ku- 
ruluş döneminden itibaren Osmanlı düşüncesine hâkim oluşunu ve devlet 
yöneticilerinin tasvibini kazanmasını bu ekolün siyâsi ve idâri problemlerin 
çözümünde pratik çareler üretmesine bağlamaktadır. (Bkz.: Ocak, Ahmet 


MOLLA FENÂRİ'NİN HAYATI, ESERLERİ, TASAVVUFİ ŞAHSİYETİ VE TESİRLERİ * 83 


Fenâri'de Râzi geleneğinin tesirinin görüldüğü bir diğer saha ise fı- 
kıh usülü alanıdır. Nitekim Fus&lu”-bedâti' adlı eseri, Râzi sonrası dü- 
şüncenin bazı temel özelliklerini taşımaktadır. Külli (tümel) kaideleri 
tespit ederek, bunlardan cüz'i (tikel) kuralları çıkarmak bu ekolün en 
önemli vasıflarındandır. Diğer taraftan nakil ve akıl arasında tam bir 
uyum oluşturmaya yönelik olan bu yöntemde akli açıklama tavrı alabil- 
diğine öne çıkmaktadır. Fenâri ile birlikte Osmanlı düşüncesinin büyük 
ölçüde temel yönelişi haline gelecek olan metafizik düşüncede nakli ve 
akli bilgiyi irfâni bir düzeyde te'lif etme çabası, söz konusu fıkıh usülü 
olduğunda yerini akli yaklaşımın daha çok öne çıktığı bir yönteme bı- 
rakmakta, Fenâri, fıkhi ictihadı tamamen kendi çizgisi ve yöntemi içe- 
risinde ele almaktadır.2“ 


Molla Fenâri, buraya kadar kısaca ifade etmeye çalıştığımız üze- 
re, Osmanlı tefekkür tarihinde Dâvüd-ı Kayseri”den itibaren nazari ve 
ameli tasavvufla ilgilenen ve eser veren mutasavvıflardan biridir. Fenâri, 
mensubu olduğu ilmi gelenek, tarikatleri ve yazdığı eserleri itibariyle, 
Ekberi fikirleri Osmanlı entelektüel hayatına intikal ettiren önemli bir 
isimdir.227 Bunun yanı sıra Fenârnin Anadolu'nun bir ilmi cazibe mer- 
kezi haline gelmesinde ve Osmanlı medrese sisteminin gerek müfredat 
ve gerekse yöntem bakımından gelişmesindeki katkısı yadsınamaz. Ay- 
rıca, hem mutasavvıf hem de ilim adamı olmasıyla Osmanlı tarihinde 
tekke-medrese münâsebetini dengeli bir biçimde sağlayan nâdir şahsi- 
yetlerden birisi olmuştur. 


Yaşar, “Klasik Dönem Osmanlı Düşünce Hayatı”, Türkler, edt. Hasan Ce- 
lal Güzel, Kemal Çiçek, Salim Koca, Ankara 2002, c. XI, s. 21.) 

//6. Görgün, “Molla Fenâri (Düşüncesi)”, c. XXX, s. 248. Fenâri'nin Osman- 
lı hukuk düşüncesindeki yeri için bkz.: Cici, Recep, “Molla Fenâri'nin Os- 
manlı Hukuk Düşüncesindeki Yeri”, Uluslararası Molla Fenâri Sempozyu- 
mu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Be- 
lediyesi Yay., Bursa 2010, s. 239 vd. 

207. Ceyhan, “Molla Fenâri ve Şerhu Dibâceti'l- Mesnevi”, s. 347. 


II 


MİFTÂHUW'L-GAYB, MİSBÂHU'L-ÜNS VE DİĞER 
MİFTÂHU'L-GAYB ŞERHLERİ 


h er ne kadar çalışmamızın ana kaynağı Misbâhbu'l-üns olsa da, bu- 
rada Miftâhu'l-gayb'ın şerhlerinden biri olan Misbâhu'l-üns'e geç- 
meden önce, Miftâhu'l-gayb'ın kendisi ve diğer şerhleri hakkında bil- 
gi vermenin zaruri olduğunu düşünüyoruz. Dolayısıyla bu kısımda ön- 
ve Miftâbu'-gayb hakkında genel bir bilgi verildikten sonra, Misbdâ- 
bu'l-üns'e geçilecek ve akabinde de diğer Miftâhu”l-gayb şerhleriyle il- 
gili tanıtım boyutunda malumat verilecektir. 


A. MİFTÂHU'L-GAYB 


Tasavvuf tarihinde “kurucu düşünür”ler arasında yer alan Sadrud- 
lin Konevi'nin en önemli eseri Miftâbu'l-gayb olarak kabul edilir. Zi- 
ın Konevi, “kurucu düşünür” olma vasfını bu eserinde inşâ etmeye ça- 
lıştığı sistem sayesinde kazanmıştır. Müellif kitabına Fârâbi'den İbn 
Sinâ'ya ilimler tasnifi kitaplarında bulunabilecek bir girişle başlar. Bir 
«istemin “ilim” olabilmesi için gereken unsurları belirttikten sonra me- 
iwlizik de denilen ilm-i ilâhi'yi bu unsurlar çerçevesinde inceler. Kısaca 
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bir metafizik/ilm-i ilâhi kitabı olarak Miftâhu'l-gayb tasavvuf tarihin- 
de İbn Arabi ve Konevi ile birlikte başlayan yeni dönem tasavvufunun 
öncü kitapları arasındadır. 


Miftâhu'-gayb'ın Anadolu kütüphanelerinde tespitimize göre kırk 
tane yazma nüshası bulunmaktadır.22Miftâbu'-gayb, İran'da iki defa 
neşredilmiştir. Bunlardan ilki, Molla Fenâri'nin şerhinin kenarında Mu- 
hammed Hâcevi tarafından yapılan neşirdir (Tahran 1323). İkincisi ise 
yine Molla Fenâri şerhi ile birlikte basılmıştır (Tahran 1374). 

Miftâhu'l-gayb'ın bildiğimiz ilk tercümesi Farsçaya yapılmıştır. 
Bunlar, Miftâhu 'I-Gayb Tercümesi?” ve Tercüme-i Miftâhi'l-Gayb>9 ad- 
larıyla kütüphane kayıtlarına geçmiştir. Üzerinde herhangi bir mütercim 
bilgisi olmayan bu nüshalardan birinde kütüphaneci tarafından kondu- 
gunu düşündüğümüz, “sorumlu Ahmed İlâhi” ibaresi bulunmaktadır. 
Miftâhu'l-gayb'a Farsça bir şerh yazan Ahmed İlâhi'nin bu eseri Farsça- 
ya çevirmiş olması ihtimal dâhilinde görünmektedir. Her ne kadar M. 
Bayram, bu mütercimin Ahi Evren olduğu iddiasında bulunsa? da ken- 
disi bu bilgiyi destekleyen herhangi kaynak vermediği ve biz de bunun- 
la alakalı bir kanıta ulaşamadığımız için bu bilgiyi ihtiyatla karşılıyoruz. 


Miftâhu'l-gayb, Ekrem Demirli tarafından Türkçeye Tasavvuf Me- 
tafiziği adıyla (İstanbul 2002) tercüme edilmiştir. Ayrıca eser, Stepha- 
ne Ruspoli tarafından da kısmi olarak Fransızcaya çevrilmiş ve La clg 
du monde suprasensible (Paris 1978) adıyla yayımlanmıştır.2*2 


Konevi'nin havâssu”l-havâs, yani oldukça seçkin kimseler için yaz- 
dığını belirttiği Miftâhu'l-gayb, tasavvuf metafiziğinin önemli metinle- 


228. Bu nüshaların bir listesi için bkz.: Güçlü, Betül, “Sadreddin Konevi'nin 
Miftâhu”l-gayb Adlı Eserinin Şerhleri Bağlamında Tesirleri”, (1. Uluslarara- 
sı Sadreddin Konevi Sempozyumu Bildirileri, Konya 2014, s. 105-106. 

229. Konevi, Sadruddin Muhammed b. İshâk, Miftâbu”/-Gayb Tercümesi, (mü- 
tercimi meçhul), Süleymaniye Kütüphanesi, Hacı Mahmut Efendi, d. no: 
2610, 82 vr. 

230. Konevi, Sadruddin Muhammed b. İshâk, Tercüme-i Miftâhi'l-Gayb, (müter- 
cimi meçhul), Süleymaniye Kütüphanesi, Pertev Paşa, d. no: 278, 146 vr, 
Ayasofya, d. no: 2089, 135 vr. 

231. Bkz.: Bayram, Mikail, “Fatih Sultan Mehmed'de Konevi Hayranlığı”, /. 
Uluslararası Sadreddin Konevi Sempozyumu Bildirileri, Konya 2010, s. 37. 

232. Öngören, Reşat, “Mifrâhu'l-gayb”, DİA, İstanbul 2005, c. XXX, s. 17. 
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ri içinde sayılmaktadır. Bu itibarla eserin, Hak-âlem münâsebetini en 
kapsamlı şekilde izah ettiğini söyleyebiliriz. Burada Konevi, varlığın vu- 
cüda gelme sürecine, Hakk'ın muhabbetle varlığın a*yânına teveccühü, 
onun varlık mertebelerinde ta'ayyünü, Allah'ın kün/ol emrinin tahli- 
li, bu emrin nefes-i rahmânideki seyri, kevnin bu süreçteki etkinliği ve 
biyolojik olarak husüle gelme gibi birçok farklı pencereden bakmakta- 
dır. Varlığın bir iken terkib ve çokluk halini alması ve imkân/mümkün- 
lük hükümlerine gelinceye kadar tenezzülü, bu süreçte ilâhi isimlerin 
fonksiyonu, mertebelerin varlığa tesiri ve bu konularla bağlantılı diğer 
hususlar Miftâbu'l-gayb'ın çatısını oluşturmaktadır. 


Tasavvuf Metafiziğinde Miftâhu'l-gayb'ın Yeri 


Metafizik, varlığı, var olması bakımından konu edinen, fizik ötesi 
sebepler ve bilginin ilkelerini araştıran felsefe disiplinidir. Bu disiplinin 
“metafizik” olarak adlandırılmasında, konusu, problemleri ve termino- 
lojisinin bir bütünlük içinde belirlenmesinde Aristo'nun Metafizika adlı 
eseri büyük bir rol oynamıştır. Metafizik teriminin? İslâm'ın klasik ça- 
ından itibaren ifade ettiği anlam da Aristo ve Metafizika adlı kitabıyla 


233. “Türkçede “fizik ötesi” ya da “fizikten sonra gelen” şeklinde ifade edebile- 
ceğimiz, metafizik kavramının, (geniş bilgi için bkz.: Kutluer, İlhan, “Meta- 
fizik”, DİA, Ankara 2004, c. XXIX, s. 399 vd.) tasavvufi düşüncenin varlı- 
ğı boyutlandırmasındaki izahları dikkate alındığında, problemli bir kavram 
olduğunu söylemeliyiz. Zira, bu kavramda bir nesnenin adeta bir fiziki, bir 
de fizik ötesi boyutunun olduğu çağrışımı vardır. Oysa, tasavvufi düşünceye 
göre varlığın bir fiziki kesitinin, bir de fizik ötesi kesitinin olduğunu söyle- 
mek mümkün değildir. Daha net bir ifadeyle varlığın fiziki boyutundan ay- 
rı bir fizik ötesi boyutu yoktur. Tasavvufi düşüncede, varlığın fiziki boyu- 
tuyla, bu kavramda fizik ötesi diye ifade edilen boyutu, o varlığın kendisi 
içerisinde iç içedir. Dolayısıyla, tasavvufi düşüncede varlığın şehâdet âlemi 
mertebesini, lâ-ta'ayyün mertebesinden, ne zamansal ne de mekânsal ola- 
rak, sınırlarla ayırmak mümkün değildir ve bu kavram varlığın tasavvufi dü- 
şüncedeki boyutlarını tam olarak karşılamamaktadır. Biz, yerleşmiş olduğu 
için ve yerine de başka bir kavram bulunmadığı için, metafizik kavramını 
varlığın tasavvufi düşüncedeki az önce de belirttiğimiz özelliğini ifade eden 
bir kavram olarak ve ilm-i ilâhiyi de ifade etmek üzere kullanmaktayız. 
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ilgili olmuştur. Bu eser, tercüme faaliyetleri esnasında fizik ötesi kaste- 
dilerek “mâ ba'de't-tabia” adıyla Arapçaya çevrilmiş ve terim metafizik 
disiplininin adı olarak İslâm dünyasında kullanılmaya başlanmıştır. me- 
tafizike özgü araştırmaların başlangıcı Parmenides'e (M.Ö. 500-600) ka- 
dar gitmektedir. Fakat, tarih boyunca felsefenin yanı sıra, diğer ilmi di- 
siplinler de kendi ele aldıkları konular ekseninde ve kendi metodoloji- 


lerine göre metafizikle ilgilenmişler, bu alanda eserler oluşturmuşlardır.?* 


Metafiziki akli yöntemlerle işleyen bir disiplin olarak gören filo- 
zofların yanında, metafizik bilgiyi mistik-tasavvufi tecrübe ve bundan 
kaynaklanan keşfi bilgiyle de irtibatlandıran İbn Tufeyl (v. 581/1185), 
İbn Seb'in (v. 669/1270) ve Şehâbeddin Sühreverdi (v. 563/1167) gibi 
filozoflar vardır. Bunlara göre, her ne kadar nazari yöntemlerin belli 
bir değeri olsa da, metafizik bilgiye ulaşmanın imkânı, mistik bilgi ve 
tecrübeden geçmektedir.25 Bu bağlamda metafiziki mistik tecrübenin 
İslâm dünyasındaki alanı olan tasavvufla bütünleştiren isim İbn Ara- 
bi'dir. Çünkü onun tüm eserleriyle inşâ ettiği varlığın birliği öğretisi, 
esas itibariyle bir metafiziktir. Ona göre tasavvufi zevk ve müşâhede 
yöntemiyle elde edilen keşfi bilgiyi devreden çıkararak, gerçek meta- 
fizik bilgiye ulaşmak mümkün değildir. İbn Arabi'nin tasavvufi yönte- 
min metafizikteki hayati yerine işaret etmesinden sonra, onun öğren- 
cisi olan Sadruddin Konevi, tasavvuf metafiziğini konusu, ilkeleri ve 
meseleleri noktasında belirlemeye, onun sınırlarını çizmeye çalışmış- 
tır.2* Zira konu, mesele ve ilke, bir sistemin ilim olmasını temin eden 
unsurlarıdır. Bu itibarla Konevi'nin tasavvuf metafiziğine katkısı, onun 
ilimler hiyerarşisindeki yerini almasını sağlamıştır ki, bu, düşünce tari- 
hinde büyük bir yenilik anlamına gelmektedir. İşte, Sadruddin Konevi 
bu fikirlerini aktardığı kitabı Miftâhu'l-gayb ile Tasavvuf tarihinde dö- 
nüm noktası sayılabilecek değişiklikler gerçekleştirmiştir.237 Metafizik 


234. Kutluer, “Metafizik”, c. XXIX, s. 399. 

235. Bkz.: Kutluer, İlhan, İslâm'ın Klasik Çağında Felsefe Tasavvuru, İz Yay. İs- 
tanbul 2001, s. 62, 65, 91. 

236. Kutluer, “Metafizik”, c. XXIX,s. 399. 

237. İlm-i ilâhi de denilen metafizikin konu mesele ve ilkeleri hakkında geniş 
bilgi için bkz.: Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 75-93; Öz- 
demir, Sema, “Dâvüd Kayseri'ye göre Süfinin Bilgisi ve İlm-i İlâhi”, EKEV 
Akademi Dergisi, sy. 5 1, Erzurum 2012, s. 148-153. 
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ilminde Konevi ile Molla Fenâri'nin yerine işaret etmesi bakımından 
Taşköprizâde'nin şu tespitini burada zikretmenin gerekli olduğunu dü- 
şünüyoruz. Taşköprizâde'ye göre nazar ve tasfiye (müşâhede/mistik tec- 
rübe) yolunun birleşmesinden meydana gelen ilm-i ilâhinin (metafizik) 
piri, İdris (a.s.) iken, Anadolu'da bu ilmin reisi Sadruddin Konevi ol- 
muş ve ondan da Molla Fenâri'ye intikal etmiştir.233 Bunun yanında, 
bir Molla Fenâri hayranı olan?*? Hüseyin Nasr'ın Miftâh ve Misbâh'ın 
önemine dikkat çeken şu tespitini burada zikretmek zorundayız: Fars 
diyarında, bu iki eser süfi metafiziği konusunda yazılmış en değerli iki 
eser olarak kabul edilmektedir. 


Tasavvuf tarihi, araştırmacılar tarafından zühd dönemi, tasavvuf 
dönemi, tarikatler dönemi gibi dönemlere ayrılarak incelenmektedir. 
Her bir devrin diğerlerinden farklılaşmasını sağlayan, kendisine mah- 
sus birtakım özellikleri vardır. İslâm düşüncesinde Gazzâli'nin tasav- 
vufu hakikate ulaştıran bir yöntem olarak ifade etmesi?! ile başlayan 
süreç, İbn Arabi ile farklı bir döneme girmiştir. Şeyh-i Ekber ile bir- 
likte varlık, Tanrı, Tanrı-âlem ilişkisi gibi konular, tasavvufun temel 
meseleleri haline gelmiştir. Bu konuları, keşfi bilgiler ve tasavvuf il- 
minin yöntemlerine dayalı olarak ele alan en önemli kitap, hiç şüp- 
hesiz İbn Arabi'nin Fusüsu”)-hikem'idir. İslâm düşüncesinin sacayağını 
oluşturan, tasavvuf, kelâm ve felsefeyi derinden etkileyen ve İbn Ara- 
binin düşünce sisteminin tam bir özeti olarak onun en önemli eseri- 
nin Fusüs olduğunu söylemek mümkündür. Bu eser üzerine, öncelik- 


238. Ceyhan,“Molla Mehmed Fenâri”, s. 348 (Taşköprizâde, Mevzi'dtü'l-“ulüm, 
Beyrut 1998, s. 251'den naklen). 

239. Kara, Mustafa, “Bir Molla Fenâri Hayranı: Seyyid Hüseyin Nasr”, Ulusla- 
rarası Molla Fenâri Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve di- 
erleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, s. 24-28. 

240. Nasr, S. Hüseyin, “Farşça Konuşan Dünyada İbn Arabi”, İbn Arabi Anısına 
Makaleler, trc.: Tahir Uluç, İnsan Yay., İstanbul 2012, s. 174; Nasr, S. Hüse- 
yin, Tasavvufi Makaleler, trc.: Sadık Kılıç, İnsan Yay., İstanbul 2002, s. 115. 

?41. Gazzâli, Munkız'da hakikati arayan grupların yollarına ve ulaştıkları hedef- 
lere temas ettikten sonra süfilerin elde etmek istedikleri maksatlarının öğ- 
rcnme ile değil; zevkle, bizâtihi yaşayarak tahsil edilebileceğine dikkat çek- 
mektedir. Onun bu vurgusu keşfi bilginin değerine yapılan önemli atıflar- 
dan biridir. (Bkz.: Gazzâli, E£bü Hamid Muhammed b. Muhammed, Dald- 
letten Hidâyete, nşr. Ahmet Subhi Furat, Şâmil Yay., İstanbul ts., s. 70.) 
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le Konevi'nin ve daha sonra da onun öğrencilerinin yazdığı şerhlerle 
birlikte, tasavvuf ve düşünce tarihindeki bu yeni dönem, kendi klasik- 
lerini oluşturmaya başlamıştır. Fxsüs'un şerhlerinin, muhtasarlarının, 
üzerinde yapılan çalışmaların, ona karşı yazılan reddiyelerin, reddi- 
yelere yazılan karşı reddiyelerin, lehinde ve aleyhinde verilen fetvâ- 
ların sayısını tespit edebilmek bile mümkün görünmemektedir.?*” Ya- 
zıldığı tarihten itibaren, çok farklı sahalardan pek çok müellifin, her- 
hangi bir sebeple atıfta bulunduğu bu eserin, İslâm düşüncesinde bı- 
raktığı tesir ortadadır. 


Sadruddin Konevi'nin ise bahsi geçen döneme katkısı birkaç fark- 
lı şekilde olmuştur. Bunlardan birisi mezkür literatüre te'lifleriyle kat- 
kıda bulunması, diğeri ise tasavvufu sübjektif süreçlerden oluşan, bi- 
reysel bir ahlâk ve ibadet hareketi olmasının yanında, onun formel 
bilimler arasında yer edinmesini sağlama çabasıdır. Bu amaçla “tah- 
kik kaideleri” denilen kurallardan bahseden ilk süfinin, Konevi ol- 
duğu kabul edilir. Müellifimiz Molla Fenâri'nin de, üzerine bir şerh 
kaleme aldığı Miftâhu'l-gayb, Konevi'nin bu kaideleri izah ettiği en 
önemli eseridir. Zira burada Konevi, varlık konusundan bilgi görü- 
şüne, riyazat ve mücâhede yöntemlerinden ahlâk meselelerine varın- 
caya kadar, tasavvufun hemen hemen her alanında mi'yâr ve mizân 
işlevi görecek kural ve ilkeleri koyma çabasındadır. Bunun için de 
yeni dönemde süfilerin ana konusu haline gelmiş olan ilm-i ilâhiyi/ 
ma'rifetullahı, İbn Sinâ'nın tabiriyle “metafiziki”, bir bilim hüviyeti 
ve disipliniyle temellendirmeye çalışır.2*? İbn Arabi ile zirveye ulaşan 
tasavvufi düşünce, Sadruddin Konevi ile bir sistem kazanıp, kendi- 
ne ait bir yazı dili ve yöntem geliştirerek, daha ayrıntılı olarak anla- 
şılır hale gelmiştir. Bundan sonra ise tasavvuf tarihinde yeni bir dö- 
nem daha başlayacaktır. İşte, “şerhler dönemi” dediğimiz bu süreç, 
tasavvuf tarihçilerine göre Konevi ile başlar. Çünkü o, gerek İbn Ara- 
binin Fusâs'una yazdığı şerh ile, gerekse kendi öğrencilerini Şeyh-i 
Ekber ve İbn Fârız gibi süfilerin eserlerini şerh etmeye teşvik etme- 


242. Bkz.: Gürer, Dilaver, “Fusüsu'l-Hikem”, Tasavvuf Dergisi, sy. 13, Ankara 
2004, s. 395. 

243. Demirli, Ekrem, Sadreddin Konevi, Mebkam Yay., Konya 2007, s.23; 
(a. mif.), Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 59-60. 
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siyle, bu sürecin başlamasını sağlamıştır. Bu yeni dönem, Fusüsu”l-hi- 
kem ve Miftâhu'l-gayb'a odaklanarak şekillenmiştir.2** Zira İbn Ara- 
bi'nin eserleri içerisinde Fusüs ne kadar ilgi gördüyse, Konevi'nin 
eserleri içinde de Miftâhu”l-gayb o kadar ilgi görmüş ve bu bahsetti- 
gimiz dönemde etkili olmuştur. 


Ekberiyye geleneğinin Osmanlı'daki yansımasına baktığımızda ise 
son derece üretken müellifler görmekteyiz. Konuya, Konevi üzerin- 
den devam eden silsile açısından odaklandığımızda, ilk karşımıza çı- 
kan isim, aynı zamanda ilk Miftâhu”l-gayb şârihi Molla Fenâri olacak- 
tır. Fenâri, gerek Osmanlı Devleti'nin ilk şeyhülislamı olması, gerek- 
se Osmanlı medrese sisteminin kurucularından olması sebebiyle, ilmi 
çevrelerde nüfüz sahibi bir ilim adamıdır. Onun bu özelliğiyle, Misbâ- 
hu'l-üns'ün ve Miftâhu'l-gayb şerhçiliğinin, dolayısıyla İbn Arabi gele- 
neğinin Osmanlı ilim adamları ve mütefekkirleri arasında yayılmasın- 
da çok büyük bir emeği geçmiştir. 

Fenârf'nin bu emeği iki yolla gerçekleşmiştir. Bunlardan biri, onun 
Osmanlı medreselerine Ekberiyye geleneğine ait literatürü yerleştirme- 
sidir. Mesela bu literatürün örnekleri arasında, Müeyyidüddin Cendi 
W. 691/1292), Abdürrezzâk Kâşâni (v. 736/1335), ve Dâvüd-ı Kayseri 
gibi süfi/Ekberi mütefekkirler tarafından kaleme alınmış olan Fusüs 
şerhlerini bilhassa zikredebiliriz. Fenârinin Ekberi düşüncelerin Os- 
manlı'da yayılmasına diğer katkısı ise, kendisinden sonra âdetâ bir 
Miftâhu'l-gayb şerhçiliği ekolü başlatmasıdır. Nitekim Molla Fenâri'den 
sonra, onun öğrencisi olan Kutbüddinzâde İzniki, bir Miftâhu'l-gayb 
şerhi yazmıştır. Üstelik bu şerh, devrin sultanı olan Fatih'in isteği üze- 
rine, Fenâri şerhindeki kapalılıkların giderilmesi amacıyla telif edilmiş- 
tir. Bildiğimiz kadarıyla, Fatih devrinde bir tanesi Farsça olan, dört ta- 
ne Miftâhu'l-gayb şerhi yazılmıştır. Bunlardan sonra, XVII. yy.'da ya- 
şamış olan Osman Fazlı Atpazâri tarafından ve XVIII. yy.'da yaşamış 
Abdurrahman Rahmi Bursevi tarafından da birer şerh kaleme alınmış- 
tır. Bunlar gösteriyor ki, Osmanlı Devleti'nin kuruluşundan başlamak 
üzere, tüm tarihi boyunca, Miftâhu'l-gayb rağbet gören, Osmanlı mü- 
tefekkirlerinin ilgisini çeken oldukça tesirli bir kitaptır. 


244. Demirli, Ekrem, İslâm Metafiziğinde Tanrı ve İnsan, Kabalcı Yay., İstanbul 
2009, s. 83. 
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Anadolu'da ve İran topraklarında, teorik irfan öğretiminin te- 
mel kaynaklarından biri olan Misbâhu'l-üns, Sadruddin Konevi'nin 
Miftâhu'-gayb'ına yazılmış, ilk ve kendisinden sonrakiler içerisin- 
de en hacimli şerhtir. Misbâbu'l-üns, bu özelliğiyle kendi muhteva- 
sından kaynaklanan ehemmiyetinin yanında, İslâm düşüncesinde te- 
şekkül eden “yeni dönemi” şekillendiren Miftâhu'l-gayb'ın bir şer- 
hi olması bakımından da büyük önem taşımaktadır. Bahsi geçen ye- 
ni dönemin, daha çok felsefenin ve kelâmın konusu olan varlık, bil- 
gi, Tanrı-âlem münâsebeti gibi mevzüların tasavvuf ilminin çatısı al- 
tında ele alınmaya başlandığı, bu konularda tasavvufi bir terminolo- 
jinin oluşturulduğu ve ilgili alanın tasavvufi klasiklerinin kaleme alın- 
dığı bir süreç olduğunu ifade etmiştik. Bu dönemin, telif ettiği eserler 
ve ileri sürdüğü tasavvufi-metafizik görüşler bakımından en önem- 
li ismi, şüphesiz İbn Arabi'dir. Gazzâli”nin tasavvufu hakikate ulaştı- 
ran bir yöntem olarak ifade etmesiyle, daha da geçerlilik kazanan bu 
ilim, İbn Arabi'den itibaren pratikle birlikte metafizik düşünce ağır- 
lıklı bir görünüm kazanmıştır.?* 


245. Tasavvuf tarihinin söz konusu yeni döneme girmeden önceki genel düşün- 

ce yapısı, tasavvufu bu dönemin anlayış ve esaslarına yönlendiren sâikler 
ve bu sürecin oluşmasında etkin olan gelenek ve düşünce sistemleri hak- 
kında geniş bilgi için bkz.: Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, 
s. 29-60. 
Burada şunu da ifade edelim ki, tasavvuf tarihinde yeni dönem olarak bah- 
settiğimiz bu sürecin, İbn Arabi ile başladığını söylemek ya da onu imâ et- 
mek yanlış olacaktır. Nitekim bu dönemin anlayışına ait nüveleri ilk dönem 
süfilerinden “sübhâni ma a'zame şâni/kendimi tesbih ederim, şânım ne yü- 
cedir” diyen Bayezid-i Bistâmi (v. 234/848), “Ene'l-Hak/Ben Hakk'ım” di- 
yen Hallâc-ı Mansür'da (v. 309/922) görmek mümkündür. Bahsi geçen ifa- 
deler, evrene yayılmış tek bir hakikatin farklı görünümlerini izah eden ilm-i 
ilâhinin söylemlerindendir. Tasavvuf tarihinde yeni bir dönemin oluşması- 
nı sağlayan, halihazırda bu ilimde mevcut olan vahdet anlayışını en yetkin 
şekilde ifade ve izah eden, bir terminoloji oluşmasını sağlayan ve bu anlayı- 
şı güçlendiren bir ekol oluşturan İbn Arabi ve onun takipçileridir. Yani on- 
lardan önce de ilm-i ilâhinin konularını çağrıştıran ifade ve anlayışa sahip 
süfi ve zâhidler olmuştur, fakat onların söylemleri sloganik cümleler olarak 
kalmış bir sistem kurma niteliği kazanmamıştır. 


MİFTÂHUT -GAYB, MİSBÂHU'L-ÜNS VE DİĞER MİFTÂHU'L-GAYB ŞERHLERİ * 93 


Tasavvuf tarihinin bahsi geçen bu yeni dönemini şekillendiren en 
önemli eserlerden biri olan Miftâhbu'l-gayb'ın önemi de Fusüsu”i-hi- 
kem gibi muhtevâsı ve tesirinden kaynaklanmaktadır. Eser, yukarı- 
da da ifade ettiğimiz üzere, tasavvuf ilmini Dâvüd-ı Kayseri'nin de 
eleştirerek dile getirdiği “şâirâne tahayyüller” olarak algılanmaktan?** 
çıkarıp, onun formel bilimler arasında yer almasını sağlamak ama- 
cıyla kaleme alınmıştır. Bu amaçla süfilerin keşf ve müşâhedeye da- 
yanan öznel bilgilerinin, değerlendirilebileceği birtakım ölçütlerden 
ibaret olan tahkik kaidelerinden söz etmektedir. Konevi'nin bu ka- 
ideleri, İbn Arabi'nin eserlerinde pek çok defa zikredilen kuralların 
bir sistem içerisinde ifade ve tanzim edilmiş bütünüdür. Bu ve bu- 
na benzer katkıları sebebiyle İbn Arabi düşüncesinin, Konevi'nin yo- 
rumları olmaksızın anlaşılması ve yorumlanması neredeyse imkân- 
sızdır.2*7 İbn Arabi ile başlayan bu gelenek, Konevi ile sistem kazan- 
mış, onun öğrencileri, Fusüsu'/-hikem ve Miftâbu'l-gayb şârihleri ve 
bu ekolün sonraki dönemlerdeki temsilcileriyle varlığını günümüze 
kadar devam ettirmiştir. 

Bu geleneğin, bir Miftâbu'l-gayb şârihi olması yönüyle bir diğer hal- 
kası da Molla Fenâri'dir. Konevi”nin tahkik kaideleri vasıtasıyla keşfi 
bilgiyi objektif bir zemine yerleştirme çabasına Fenâri'nin de sahip çık- 
tığı ve onu devam ettirdiği Misbâhbu'l-üns'ün mukaddimesinde açıkça 
görülmektedir. Nitekim şârih, keşfi kaideleri imkân ölçüsünde, nazar 
ve burhanla perdelenmiş akılların anlayış tarzına uygun hâle getirmeye 
çalıştığını bizzat kendisi ifade etmektedir.28 Esasen, müellifin eserine 
verdiği isim onun bu hedefinin de açık bir yansımasıdır. Eserin tam adı 
“Misbâhu'l-üns beyne'l-ma'kül ve'l-meşbüd fi şerhi Miftâhi gaybi'l-cem' 
ve'İ-vucüd”dur. “Vucüd ve cem gaybının anahtarının şerhinde akledi- 


246. Bkz.: Kayseri, Şerefeddin Dâvüd b. Mahmud, Risâle fi ilmi”t-Tasavvuf, nşr.: 
Mehmet Bayrakdar, A.Ü.İ.ED., Ankara 1988, c. XXX, s. 183-184. 

247. Sadreddin Konevi'nin vasiyetnamesinde söylediği “Dostlarıma benden son- 
ra zevki bilgilerin kapalı kısımlarına dalmamalarını tavsiye ederim. Bu ka- 
pı benimle kapanmıştır” sözünün, (Konevi, Sadruddin Muhammed b. “İs- 
hâk, “Vasiyetnâme”, trc.: Ekrem Demirli, Sadreddin Konevi Sempozyumu, 
Konya Büyükşehir Belediyesi Yay., Konya 2004, s. 141.) mutlak bir kapalı- 
lık değil de bu anlamda kullanıldığını düşünüyoruz. 

248. Fenâri, Misbâbw'l-üns, s. 10. 
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len ve müşâhede edilen arasında ünsiyet kandili” olarak çevirebilece- 
gimiz bu isimde, müellifin akla dayalı bilgi ile keşfe dayalı bilgiyi aynı 
metinde yakınlaştırma çabası açıkça görülmektedir. Söz konusu çaba- 
nın Fenâri'nin şerh yöntemindeki somut örneği ise, ilm-i ilâhiye dâir 
görüşlerini, felsefe ve mantık ilminin prensipleriyle de izah etmesidir. 
Bu bakış açısıyla ileri sürdüğü fikirlerini, “meselenin te'nisi (uzlaştır- 
ması) şudur” diyerek, hem muhakkiklerin/süfilerin hem de akıl ve bur- 
han yöntemiyle konuya yaklaşanların/kelâmcıların ve filozofların or- 
tak noktalarını bulmaya çalışır.29 Fenâri'nin bu yaklaşım tarzıyla vah- 
det-i vucüd metafiziği, mantık yöntemlerine dayalı bir ifadeye de bü- 
ründürülmüştür. Bu sebeple, onun düşüncesinde klasik İslâm düşün- 
cesinin beyân (dini bilgi), burhan (akli kanıt) ve irfân (tasavvuf metafi- 
ziği) şeklinde isimlendirilen araştırma alanlarının, birbirini bütünleye- 
cek şekilde mezcolunduğunu söyleyebiliriz.2* 


1. Yazılış Sebebi 


Fenâri, Misbâhu'l-üns'ün mukaddimesinde “rusüm ulemâsı” diye 
nitelendirdiği kimselerin görüşlerinin birbirinden farklı olması, bu gru- 
ba mensup kimselerin, özellikle itikâdi hakikatleri keşfetmede ve şeria- 
tın problemli konularını çözmede birbirleriyle tutarsız olmasının, ken- 
disini hakikat ehlinin görüşlerini tahlil etmeye sevk ettiğini belirtmek- 
tedir. Tahkik ehlinin fikir ve meşreplerine kendisini verdiğini ve söz ko- 
nusu sâikle eserini yazdığını ifade etmektedir. Müellifin buradaki ifâde- 
leri, onun ilm-i ilâhi mensuplarına ve bu ilmin mevzülarına bağlılığını 
gösteren beyanlarıyla doludur. Nitekim şârih, tahkik ehli olarak bah- 
settiği bu kimselerin, şeriattaki uygulamalarında benimsedikleri ilkele- 
rin tehzib-i nefs, tetmim-i mekârim-i ahlâk ve ma'rifet-i esrâr-ı âyâttan 
ibaret olduğunu belirtir.2! 


249. Misbâbu'l-üns'ün genellikle ilk bölümlerinde rastladığımız bu usüle göre, 
konunun önce tahkikine, daha sonra ise te'nisine yer verilmektedir. (Ör- 
nekler için bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 77, 84, 90, 99, 104 ve diğerleri. 

250. Görgün, “Molla Fenâri (Düşüncesi)”, c. XXX, s. 247. 

251. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 9. 
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Müellifimizin tahkik ehli veya tevhid-i zât ve sıfat ehli olarak ta- 
bir ettiği muhakkik süfiler hakkındaki düşüncesi, aynı zamanda onun, 
ilm-i ilâhi konusundaki görüşlerini de ortaya koymaktadır. Ona gö- 
re tahkik ehlinin usülü, Kitap ve Sünneti, mecaza gitmeksizin, güçle- 
ri yettiğince, hakikati üzere yorumlamaktır. Aklın verileriyle âyetlerin 
arasındaki paralelliği tespit etmek de yine bu ekolün usülüne dâhildir. 
Fenâri, muhakkiklerin metotlarından söz ettikten sonra ilâhi tevfikin 
yardımıyla, bu ekolün yöntemi konusunda kalbinin mutmain olduğunu 
ve kendisine “İşte bu senin nasibin, sana şüphe veren şeyi bırak, şüphe 
vermeyene sarıl”252 dediğini zikretmektedir. Bu kanaatinin ardından, 
Konevi'nin Miftâbu'l-gayb'ını yeniden inceleyip, onun bu eserdeki gö- 
rüşlerini, gücünün ve zevkinin yettiği ölçüde açıklamaya karar verdi- 
ğini belirtmektedir.?? 


Fenâri; eserini yazma sebebi olarak yukarıda bahsettiğimiz nedenle- 
ri zikretse de, onun kitabında açıkça belirtmediği bir başka sebebi daha 
vardır. Osmanlı medrese geleneğine tesirleri konusunda da temas etti- 
gimiz üzere Fenâri, kelâmcı Taftazâni'nin eserlerini öğrencilerine okut- 
muştur.2* Taftazâni'nin “el-vucüdu el- Hakku/vucüd Hak'tır” önermesi- 
ne daha net bir ifadeyle vahdet-i vucüda karşı çıktığı bilinmektedir. İşte, 
Fenâri'nin Misbâbu”l-üns'ü onun bu husustaki görüşlerine bir reddiye 
olarak kaleme aldığı zikredilmektedir.2"5 Müellifimiz, Misbâhu?l-üns'te; 
Taftazâni'nin Şerhu'I-makâsıd adlı eserinde kelâmcıların ve filozofla- 
rın Hakk'ın hakikatinin mutlak vucüd olduğu fikrine karşı çıktıkları- 
nı, onların bu husustaki görüşlerini ve bu görüşlerle ilgili bazı şüphele- 
rini topladığını zikreder. Fenâri, on maddede toplanan bu şüphe ve iti- 
razların her birini Misbâbw'İ-üns'te cevaplandırmıştır.>“© Netice itiba- 
riyle müellif, Taftazâni'nin kelâmi görüşlerini okutmakla birlikte, vah- 
det-i vucüd hakkındaki fikirlerine karşı çıkmaktadır. 


Bunlardan hareketle, eserin rusüm uleması ile tahkik ehlinin görüş- 
lerini mezcetmek gibi bir zâhir/açık sebebi ve derslerinde kitaplarını 


252. Buhâri, Buyü”, 3; Tirmizi, Kıyâme, 60. 

293. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 9-10. 

254. Özen, Şükrü, “Teftazâni”, DİA, İstanbul 2011, c. XI, s. 304. 

255. Demirli, Ekrem, “Vahdet-i Vucüd”, DİA, İstanbul 2012, c. XLI, s. 434. 
256. Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 159-165. 
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okuttuğu Taftazâni'nin vahdet-i vucüdla ilgili karşı çıktığı görüşlerine 
cevap vermek şeklinde bir de bâtıni/gizli sebebi olduğunu söyleyebiliriz. 


2. Yazma Nüshaları ve Tercümesi 


Fenâri, eserini hangi tarihte yazdığına dair bir bilgi ve işaret verme- 
diği, müellif hattı olduğunu düşündüğümüz nüshada da herhangi bir ta- 
rih bulunmadığı için Misbâbu'l-üns'ün hangi tarihte yazıldığı bilinme- 
mektedir. Ancak, Misbâbu'l-üns'ün İstanbul'da olduğu kadar, Anadolu 
kütüphanelerinde de pek çok yazma nüshasına rastlamak mümkündür. 
Bu nüshalardan Süleymâniye Kütüphanesi, Esad Efendi, 1994 numarada 
kayıtlı olan nüshanın Misbâhu'l-üns'ün müellif nüshası olduğu düşünül- 
mektedir. Kütüphanenin resmi kayıtlarında müellif hattı olduğu bilgisi 
bulunmazken, eserin kapak sayfasında “Bu kıymetli nüsha, 834 yılında 
vefat etmiş, allime Şemseddin Muhammed b. Hamza Fenâri'ye aittir ve 
onu kendi hattıyla yazmıştır” şeklinde bir kayıt bulunmaktadır.?? Ta'lik 
hat ile yazılmış bu nüshadaki yazıyı, Fenâri'nin diğer eserlerinden, mü- 
ellif hattı olduğu bilinen nüshalarla mukayese ettiğimizde, aradaki ben- 
zerlik sebebiyle, bizde de onun, Misbâbu'l-üns'ün müellif nüshası oldu- 
ğu kanaati oluşmuştur.28 Eserin nüshalarının yalnızca İstanbul gibi ilmi 
merkezlerde ya da müellifin yaşadığı yer olan Bursa'yla sınırlı kalmayıp, 
Anadolu'ya yayılmış olması, diğer Miftâhu'l-gayb şerhlerine nazaran da- 
ha fazla sayıda nüshasının tespit edilmesi, ona olan ilginin bir nişânesidir. 


257. Bkz.: Fenâri, Muhammed b. Hamza, Misbâhu'l-üns beyne'I-ma'kâl ve'l-meş- 
hüd, Süleymâniye Kıp., Esad Efendi, d. no: 1554, vr. Ib. Molla Fenâri üze- 
rine ilk çalışma yapan araştırmacılardan biri olan Sıtkı Gülle'nin tespitine 
görc eserin zahriyesinde müellif hattı olduğunu belirten çeşitli kayıtlar bu- 
lunmaktadır. (Bkz.: Gülle, Şemseddin Muhammed b. Hamza Fenâri'nin Ha- 
yatı ve Eserleri, s. 45.) 

258. Fenâri'nin el yazısı, Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, d. no: 1554'de kayıt- 
lı olan Misbâhu”l-üns ile yine Süleymaniye Ktp., Mahmud Paşa d. no: 9'da 
kayıtlı olan Aynü'/-a'yân mukayese edilerek tespit edilmiştir. Ancak, Ay- 
nü'l-a'yân'ının kütüphanelerimizde iki adet farklı müellif nüshası bulun- 
maktadır. |Bkz.: Durmuş, Zülfikar, Şemsüddin Muhammed b. Hamza el- 
Fenâri'nin Hayatı ve Aynü'l-a'yân Adlı Eserinin Tahlili, Kayseri 1992, Er- 
ciyes Ünv. S.B.E., (basılmamış yüksek lisans tezi), s. 33.) 
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Eser İran'da birçok defa basılmıştır. Bunlardan bilinen ilki Mirza 
Hâşim b. Hasan b. Muhammed Ali el-Geylâni İşküri tarafından Tah- 
ran'da tarihsiz olarak neşredilmiştir. Misbâbu'l-üns, daha sonra Mirza 
Hâşim İşküri ve Hasanzâde Âmuli'nin talikatıyla birlikte yayınlanmış- 
tır. (İntişârât-ı Fecr, Tahran 1363) Eserin, Konevi'nin Miftâbu'-gayb"ı 
ile birlikte Muhammed Hâcevi tarafından yapılmış neşri de bulunmak- 
tadır. (İntişârât-ı Mevlâ, Tahran 1374; ikinci baskı, 1384; üçüncü bas- 
kı, 1388). Bu neşirde Mirza Hâşim Işküri, Âyetullah Humeyni, Sey- 
yid Muhammed Kummi, Âga Muhammed Rıza Kumşei ve Hasanzâ- 
de Âmuli'nin talikatlarıyla birlikte İzniki'nin Fethu Miftâhi”l-gayb'ın- 
dan da bazı notlar yer almaktadır. Ancak bu neşri yapan Muhammed 
Hâcevi, Fethu Miftâhi'l-gayb'ın kime ait olduğunun bilinmediğini zik- 
retmektedir.”? Hâcevi'nin müellifini bilinmediğini söylediği bu Fethu 
Miftâhi'l-gayb, biraz sonra da kendisinden bahsedeceğimiz üzere İz- 
nikö'nin eseridir. Bizim çalışmamızda esas aldığımız matbü metin de bu 
neşrin ikinci baskısıdır. Misbâbu”/-üns, Âyetullah Humeyni'nin Misb4- 
bu'l-üns'e ve İbn Arabi'nin Fusüs'una yaptığı talikatla birlikte Ta'likâ? 
alâ Şerhi Fusüsr”l-hikem ve Misbâhi'l-üns adıyla basılmıştır. (Müessese-i 
Pâyidâr-ı İslâm, 1085.) Misbâhwl-üns'ün Hâcevi dışında, Âsım Keyyâli 
tarafından tahkiki yapılmış ve bu tahkik 2010 yılında neşredilmiştir. 
(Dâru'l-Kütübü'l-ilmiyye, Beyrut 2010) Misbâhbu'l-üns'ü ilk defa fark- 
lı bir dile tercüme eden, Konevi ile ilgili çalışmalarıyla tanınan İran- 
li araştırmacı Muhammed Hâcevi'dir. Farsçaya yapılmış bu çeviri, Ter- 
cüme-i Misbâhu'l-üns adıyla İran'da yayınlanmıştır (İntişârât-ı Mevlâ, 
Tahran 1374). 

Misbâhu”l-üns'ün ulaşabildiğimiz yazma nüshaları şunlardır: 


1. Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, d. no: 1554, 339 vr., müellif 
nüshası. 


2. Süleymaniye Ktp., Ragıp Paşa, d. no: 696, 148 vr., tarih: 
8591/1447, müstensih: Kasım b. Cantemur. 


3. Süleymaniye Ktp., Ragıp Paşa, d. no: 697, 210 vr., tarih: 
882/1477, müstensih: Muhammed b. Mustafa b. Musa. 


259. Hâcevi, Muhammed, Miftâhu'l-gayb ve şerhuhü Misbâhwl-üns (takdim), 
s. fesi Ki 
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4. Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, d. no: 1274, 180 vr., tarih: 
887/1482. 


5. Süleymaniye Ktp., Cârullah, d. no: 1051, 252 vr., tarih: 
916/1510, müstensih: Yahya b. Hacı Dursun. 


6. İstanbul Millet Ktp., Feyzullah Efendi, d. no: 1257, 183 vr., ta- 
rih: 993/1585, müstensih: Ahmed b. Muhammed. 


7. Manisa İl Halk Ktp., d. no: 1192, 203 vr., tarih: 977/1588. 


8. Süleymaniye Ktp., Hacı Selim Ağa, d. no: 923, 205 vr., tarih: 
1099/1687. 


9. Topkapı Sarayı Ktp., Ahmet lll Kit., dno: 1572, 344 vr. 
10. Topkapı Sarayı Ktp., Ahmet Ili, d. no: 15/1. 
11. Süleymaniye Ktp., Hüdâi Efendi, d. no: 301, 259 vr. 
12. Süleymaniye Ktp., Lâleli, d. no:1423, 195 vr. 
13. Beyazıt Ktp., Nuruosmaniye, d. no: 2473, 114 vr. 
14. Beyazıt Ktp., Nuruosmaniye, d. no: 2476, 261 vr. 
15. Süleymaniye Ktp., Reşid Efendi, d. no: 416, 232 vr. 
16. Süleymaniye Ktp., Reşid Efendi, d. no: 464, 143 vr. 
17. İstanbul Ünv. Ktp., Üniversite, d. no: 4492. 
18. Beyazıt Ktp., Veliyeddin Efendi, d. no: 1727; 1728. 
19. Süleymaniye Ktp., Cârullah, d. no: 1052, 337 vr. 
20. Süleymaniye Ktp., İzmirli İsmail Hakkı, d. no: 464. 


21. Konya Bölge El Yazma Eserler Ktp., d. no: 6173/8, vr. 152b- 
258a. 


22. İzmir Tire Necip Paşa Ktp., d. no: 292. 
23. Milli Kütüphane (Ankara), d. no: A 6342/6. 
24. Edirne Selimiye Ktp., d. no: 4630, 343 vr. 


Bunlar Misbâbu'l-üns'ün bizim ulaşabildiğimiz nüshalarının sayı- 
sıdır ve en az yirmi dört nüshası Anadolu'nun çeşitli kütüphanelerinde 
mevcuttur. Tahminimize göre, bu sayı daha da fazladır ve bizim ulaşa- 
madığımız nüshalar da vardır. Misbâbu'l-üns gibi entelektüel seviyesi 
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çok yüksek bir eserin, sadece Anadolu kütüphanelerinde bu kadar yaz- 
ma nüshasının olması, ancak onun tesiriyle ifade edilebilir. 


Misbâhu'l-üns üzerine Fenâri âilesine mensup Muhyiddin Muham- 
med Şâh b. Ali el-Fenâri tarafından Hâşiye ale”-Misbâh fi Şerbi”1-Miftâh 
adıyla bir hâşiye yazıldığı zikredilmektedir.?*9 Mezkür hâşiyenin Süley- 
maniye Ktp., Molla Çelebi, 133 numarada kayıtlı olan nüshası ince- 
lendiğinde, bunun Misbâhw'l-üns üzerine yapılmış bir çalışma olmadı- 
ğı tarafımızdan tespit edilmiştir. Nitekim eserin kapak sayfasında kita- 
bın adı Hâşiyetü şerhi”l-Miftâh li'I-Mevlâ el-Fenâri olarak yazılmıştır. 
Bu ibarenin altında ise kitabın müellifi Muhyiddin Hasan/Hüseyin Çe- 
lebi b. Muhammed yazısı bulunmaktadır, ancak bu yazının üzeri çizil- 
miş ve daha sonra farklı bir yazıyla eserin müellifi, Muhyiddin b. Mu- 
hammed Şâh b. Alâeddin Ali b. Yusuf Bâli b. Şemseddin Muhammed b. 
Hamza el-Fenâri şeklinde kaydedilmiştir.2! Kanaatimizce bu isnad pek 
güvenilir değildir. Zira burada Fenâri'nin her iki oğlu da birbirinin to- 
runu olacak şekilde sıralanmıştır. Bunun yanı sıra eserin giriş kısmında, 
İmam Ebü Yüsuf es-Sekkâki'nin Miftâhu'l-ulüm adlı eserinin adı zik- 
redilmektedir. Eserin devamından anlaşıldığı üzere kitap Sekkâki'nin 
bu eserine bir hâşiye veya şerh olarak kaleme alınmıştır. Zira muh- 
tevâsı, tam olarak dil ve anlam bilgisinden (sarf-nahiv) oluşmaktadır. 
Fenâri'nin mezkür müelliften istifâde ettiği bilinmektedir.252 Öte yan- 
dan Fenâri'nin, el-İci tarafından Yüsuf Sekkâki'nin Miftâhu”/-ulüm'u- 
na yazılan şerhe bir şerh yazdığı, fakat bu eserin günümüze ulaşmadığı 
zikredilmektedir.263 Bu eser Fenâri'ye ait mezkür kayıp eser olabileceği 
gibi onun torunları tarafından yazılmış bir şerh de olabilir. Dolayısıyla 
bu eser, iddia edildiği gibi, Misbâbu'-üns üzerine yapılmış bir eser ol- 
mayıp, en iyi ihtimalle ona ait bir başka eserdir. 


260. Gömbeyaz, “Molla Fenâri'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi”, 
s. 481. 

261. (Müellifi meçhul), Hâşiyetü Şerhi'l-Miftâh, Süleymaniye Ktp., Molla Çele- 
bi,d.no: 133, vr. la. 

262. Fenâri, Aynü'/-a'yân'da Sekkâki'nin bu eserine birçok atıfta bulunmakta- 
dır. (Bkz.: Boyalık, Molla Fendri'nin Aynü'l-a'yân adlı eserinin Mukaddi- 
mesi, 5. 97.) 

263. Bağdatlı, Hediyyetü'l-drifin, c. Il, s. 188; Mecdi, Şakdik-ı Nu'mâniyye ve 
Zeyilleri, c. 1, s. 53; Habeşi, Câmi'u'ş-şurâh, c. Tl, s. 1772. 
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3. Muhtevâsı ve Kaynakları 


Bir esere şerh olarak telif edilmiş bir kitabın muhtevâsı hakkında, 
ilk bakışta fikir sahibi olmak çok güç değildir. Çünkü üzerinde çalışılan 
ana eserin içeriği, şerhin kapsamı hakkında genellikle bilgi verir. An- 
cak, şerh edilen kitap Miftâhu'(-gayb ve şârih de Fenâri olunca durum, 
umümiyetten biraz farklılık arz etmektedir. Şöyle ki: Miftâbu'l-gayb, 
tasavvuf tarihinde dönüm noktası olan bir sürecin temel kaynakların- 
dan biri olarak, hem teorik bir muhtevâya sahiptir, hem de o döneme 
kadar mutasavvıflar tarafından yaygın olarak işlenmeyen konuları ele 
almıştır. Miftâbu'-gayb'ın böyle bir içerik taşıması, haliyle ona yazılan 
şerhlerin ne kadar detaylı olması gerektiğini de gözler önüne sermek- 
tedir. Öte yandan Fenâri'nin Miftâhu'l-gayb'ın meselelerini keşfi bilgi- 
nin yanı sıra akıl ve burhana dayalı bakış açısıyla da yorumlaması, Mis- 
bâhu'l-üns'ün hacminin genişlemesine yol açmıştır. Gerek Konevf'nin 
bu eserde ele aldığı konuların içerik zenginliği ve yoğunluğu, gerek- 
se Fenâri'nin pek çok farklı yaklaşımı birleştirmeye dayalı usülü, Mis- 
bâhu'l-üns'ün metafiziğin/ilm-i ilâhinin hemen hemen tüm konularını 
içeren ansiklopedik tarzda bir kaynak olması sonucunu doğurmuştur. 
Maamafih eser Hâk-âlem münâsebetini izah etmeyi amaçlamaktadır. 
Eserin konusu, böyle bir irtibat olunca varlık, ma'rifet, esmâ”, zuhür, 
tecelli, kozmoloji gibi pek çok konu muhtevâya dâhil olmaktadır. Bu- 
nun yanı sıra muhakkiklerin varlıkla ilgili temel görüşleri, bilgi ve id- 
râk anlayışları, vahdet-kesret ilişkisi, tahkik kaideleri, ilimler tasnifine 
dair kriterler, insân-ı kâmilin ontolojik yönü gibi birçok mesele Misbd- 
hu'l-üns'te yer almaktadır. Öyle ki, A. Godlas bu hususu müstakil bir 
makale konusu yapmıştır.2** Bunlara ilave olarak şârih, âlemin türleri, 
zamanın bölümleri ve bunların meydana gelişindeki metafizik ve astro- 
nomik etkenleri, yaratmayla ilgili sembolleri de ele almaktadır. 


Müellif, ifade etmeye çalıştığımız bu zengin içeriği, en başta Ko- 
nev'nin eserleri olmak üzere, Ekberiyye geleneğinin temsilcilerinin ki- 


264. Bkz.: Godlas, Alan, “Molla Fanâri and the Misbâh al-Uns: The Commen- 
tator and the Perfect Man”, Uluslararası Molla Fenâri Sempozyumu -Bil- 
diriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi 
Yay., Bursa 2010, s. 31-45. 
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taplarına başvurarak oluşturmuştur. Onun bu eserleri kullanması ay- 
nı zamanda şerhin yöntemini de oluşturmaktadır. Nitekim Fenâri'nin 
Misbâhu'l-üns'te en çok atıf yaptığı kitaplar Konevi'nin İ'câzü'l-beyân”ı 
ve en-Nefahât adlı eserleridir. Bunların yanında, Konevi'nin en-Nusfs, 
el-Fükük ve Tüsi ile yazışmalarının toplamından oluşan e/-Mürdselât 
adlı eserleri de Fenâri'nin en çok kullandığı kaynakları arasındadır. 
Konevi'nin te'liflerinin yanında onun, en çok nakilde bulunduğu mü- 
ellif, Fergâni'dir. Fergâni'nin Şerhu Kasideti't-Tâiyye'si Fenâri'nin te- 
mel kaynakları arasında olduğu gibi, İbn Arabi'nin Fusüsu/-hikem, 
el-Futühâtü'!-Mekkiyye, Ukletü'l-müstevfiz, Meşâhidü”l-esrâr adlı eser- 
leri, Cendi'nin ve Kâşânönin Fxs&s şerhleri, yine şârihin başvurdu- 
ğu eserlerindendir. Nitekim Fenâri, eserinin mukaddimesinde Miftâ- 
hu'l-gayb'ı şerh etmeye karar verdiğini ve bunu öncelikle İbn Arabi'nin 
ifadeleriyle, daha sonra da “Sa'idi-Fergâni ve Müeyyedi zevk” ile yap- 
maya çalışacağını belirtmektedir.2“5 Bahsi geçen eserlerden de anlaşıl- 
dığı üzere Fenâri kitabını, Ekberi geleneğin ileri gelen isimlerinin an- 
layış ve yaklaşımlarına göre kaleme almıştır. Ekberi meşrep dışında, 
Fenâri'nin istifade ettiği yazarlar arasında Gazzâli öne çıkar. Gazzâli”nin 
Kitâbü Cevâbhiri'l-Kur'ân? ve el-Maksadu'l-aksâ?“7 adlı eserleri de Mis- 
bâhu'l-üns'e kaynaklık etmişlerdir. 


Müellifimizin, Misbâhw”l-üns'ü burhan ve nazar yöntemini de kul- 
lanarak şerh ettiğini mukaddimesinde bizzat kendisinin belirttiğini zik- 
retmiştik. Bu usülün bir gereği olarak Fenâri, farklı ilmi sahalara men- 
sup âlimlerden de nakiller yapmaktadır. Mesela İbn Sinâ, Sührever- 
di Maktül (v. 587/1091), Taftazâni, Fahruddin Râzi, Nasirüddin Tüsi 
(W. 672/1274) bunlardan bazılarıdır. Fenâri'nin birbirinden farklı alan- 
lara mensup müelliflerden istifâde etmesi, yorumladığı meselelerin fark- 
lı açılardan da anlaşılmasını sağlamak içindir. Şârih, “bu yaptığımız na- 
killerle pek çok mevzü açıklığa kavuşmuştur” diyerek bunu bizzat ken- 
disi de ifade etmektedir.? 


265. Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 10. 
266.  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 54. 

267. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 179. 
268. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 463. 
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4. Yöntem ve Üslübu 


Fenâri, “müderris-süfi-muhakkik âlim” tipinin müşahhas bir örne- 
ği olma özelliğini, eserinde koyduğu sistemle bâriz kılmıştır. Zira diğer 
eserleri gibi Misbâbu'l-üns de gerek başlıklandırma sistemi ve gerek- 
se kompozisyon açısından müellifin bir entelektüel olma vasfını gös- 
termektedir. Şârih mukaddimesinde eserin yöntemine dair bazı ipuç- 
ları vermektedir. Bunlardan birisi Konevi'nin Mif#âbul-gayb'da orta- 
ya koyduğu keşfi kaideleri “imkân ölçüsünde nazar ve burhanla perde- 
lenmiş kimselerin aklına uygun olarak” izah etmektir. Şârih bunu hem 
kendisine yöntem edinmiş hem de bunu gerçekleştirmeyi hedeflemiş- 
tir.29 Müellifin bu çaba ve hedefi onun şerh usülüne de yansımaktadır. 
Fenâri, bir meseleyi izah ederken, farklı bakış açısına sahip bir kimsenin 
-ki, genellikle bu, nazar ehli diye belirttiği kimselerin anlayışına göre 
olmaktadır- zihnine takılması muhtemel soruları veya itirazları kendisi 
dile getirir ve onların cevabını yine kendisi verir. Müellif bunu, “fe in 
kulte/eğer sen şöyle dersen...”, “kultü/ben de şöyle derim...” kalıbıyla 
yapmaktadır. Bu usül eserin tamamında sıklıkla kullanılmıştır.279 


Türk-İslâm tasavvuf geleneğinin temel metinleri içinde yer alan ve 
Kum medreselerinde yıllardır okutulan Misbâhu'l-üns, günümüzde İran 
irfan geleneğinin temel ders kitapları arasında yer almaktadır.?7! Bu du- 
rum eserin muhtevâsının yanında, müellifinin bir müderris, mütefekkir, 


269. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 10. 

270. Bu usüle örnek olarak şu pasaj verilebilir: “Eğer sen her bir ilmin sahihini 
batılından ayıran, nazari ilimlerde mantık, müsikide ses gibi birtakım ölçüt- 
leri vardır, peki bizin bu ilmimizin yani ilm-i ilâhinin de bir ölçütü var mı- 
dır? O herhangi bir kuralın hükmü altına girmez, dersen; ben de derim ki, 
bu ilim ilimlerin en şereflisi olması bakımından mandsı çok, kânun dâiresi 
oldukça geniştir. Onun “ölçü altına girmemesi' onu tespit edecek belirli bir 
ilkenin altına girmeyişi veya belirli bir sistemle sınırlanmayışıdır.” Fenâri, 
Misbâhu'l-üns, s. 48-49. Bu usülün diğer örnekleri için bkz.: Fenâri, Mis- 
bâbu”l-üns, s. 77, 78, 81, 117, 158, 197, 393, 468, 589, 637, 720 ve di- 
gerleri. 

271. Misbâhbu'l-üns, İran'daki Şii irfan geleneğinin en çok ilgi gören ve ağır me- 
tinleri arasında yer alır. (Bkz.: Nasr, Seyyid Hüseyin, “Theoretical Gnosis 
and Doctrinal Sufism and Their Significance Today”, Transcendent Philo- 
sophy, c. Vİ, I.ondra 2005, s. 5.) 
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bir entelektüel olması ve eseri kendine mahsus bir sistem içinde yazma- 
sından da kaynaklanmaktadır. Çünkü şârih mukaddimede eserin han- 
gi bölümlerden oluştuğunu ve bunlar içinde nelerden bahsettiğini ifa- 
de etmektedir.272 Başka bir deyişle eserdeki konular tam bir nizam ve 
bütünlük içerisinde işlenmiştir. Bu da onun müderrisliğinden kaynak- 
lanan tertip ve düzen sahibi, sistemli yönünü göstermektedir. Misbd- 
hu'l-üns'ün konu tasnifi Miftâhu'l-gayb'ın sistemi ile paralel olmakla 
birlikte, ondan oldukça geniştir. Fenâri, diğer Miftâbu'l-gayb şârihle- 
rinden farklı olarak eseri yorumlarken metafiziğin hemen hemen tüm 
konularına temas etmiş ve mezkür bahisleri birtakım başlıklar altında 
ele almıştır. Şârih bu usülünde Konevi'nin sisteminin tamamen dışında 
değildir, ancak şerhinin muhtevâsının genişliği, onun işlediği konular 
için çeşitli fasıl ve bölümler ilave etmesini gerekli kılmıştır. 


Konevi, Miftâhu'l-gayb'ı ana hatlarıyla bir özet giriş, genel giriş, 
bölümler ve hâtimeden oluşacak şekilde planlamıştır. Fenâri de Mis- 
bâhu'l-üns'te bu tasnif sistemini genel olarak kullanmaktadır, ancak, 
bu tasnifin her bir bölümüne, fasıl, vasıl, makam, asıl vb. isimler ve- 
rip çeşitli ilâveler yaparak eserde bir bütünlük oluşturmaya çalışmıştır. 

“En hacimli Miftâhw'l-gayb şerhi” olarak da tanımlayabileceğimiz 
Misbâhu'l-üns, Molla Fenâri'nin tasavvuf metafiziğine dair tüm görüşle- 
rini içeren tek eseridir. Müellif burada sadece Miftâhu'l-gayb'a bir şerh 
yazma çabasında olmamış, buna ilaveten ilm-i ilâhiye dair tüm görüş ve 
donanımını bir araya getirmiştir. Dolayısıyla eser bir şerh olmaktan zi- 
yade, Fenâri'nin sanki husüsi bir te'lifi niteliği kazanmıştır. Bunu, şâri- 
hin Miftâhu'-gayb'dan aldığı bir ya da birkaç cümlelik bir pasajı şerh 
ederken, ilgili konunun bir şekilde taalluk ettiği tüm meseleleri sayfa- 
larca malumat aktararak ele almasında görebiliriz. Hatta bazen müellif 
Miftâbu'l-gayb'ı şerh etmeyi bir kenara bırakıp, sanki eseri, ilgili mev- 
züyu ifade etmek için yazmış gibi o konunun detaylarına girerek an- 
latır. Mesela Konevi, sahih ma'rifetin arınmış bir kalple, ona yönelen 
kimse tarafından, şüphe ve kirden uzak olarak, bir çaba harcamaksı- 
nn, keşfen elde edileceğini ifade eder. Fenâri, bu görüşü yaklaşık otuz 
sayfalık bir bölümde yorumlamaktadır. Mezkür bölümde klasik tasav- 


272. Bkz. Fenâri, Misbdbu'l-üns,s. 10-11. 
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vuf kitaplarında yer alan haller ve makamları zikrederek, onların ta- 
riflerini vermekte ve sahih ma'rifete ancak bu pratikler yerine getiril- 
dikten sonra ulaşılabileceğini belirtmektedir.273 Dolayısıyla bu yönüy- 
le bakacak olursak, Misbâhu'l-üns'e yalnızca bir Miftâhul-gayb şerhi 
demek uygun olmaz, daha doğrusu eksik olur. Ancak burada göz ardı 
edilmemesi gereken bir diğer husus da şudur ki, Miftâhu”l-gayb'ın ilm-i 
ilâhinin neredeyse tüm meselelerine atıf yapan oldukça yoğun bir muh- 
tevâya sahip ve ayrıntıdan uzak olması, şârihi eseri yorumlarken geniş 
bir fikri sahaya açılmaya sevk etmiş olabilir. Bir başka deyişle, Fenâri, 
bu metodu belki de kasıtlı olarak kullanmamış, muhtemelen konular 
kendiliğinden birbirini açarak, eserde böyle bir sistem ortaya çıkmıştır. 


Müellifimizin şerh usülünde yorumladığı konunun sınırlarını be- 
lirlemede rahat davrandığını, mevzünun detayına kendi tercihiyle ka- 
rar verdiğini ifade etmiştik. Şârihin bu tavrını Miftâbu'l-gayb'dan şerh 
edeceği metinleri seçerken de görmekteyiz. Zira Fenâri, diğer şârihlerin 
aksine ve gelenekte yaygın olduğu şekliyle Miftâbu'”I-gayb'ın tüm cüm- 
lelerini şerh etmemiştir. Gereksiz gördüğü yerleri atlarken, o, Miftâ- 
hu'l-gayb üzerinde çeşitli takdim ve tehirler de yapmış, bazı pasajları 
öne alarak yorumlamış, bazılarını ise daha sonra şerh etmiştir. Mese- 
la Konevi, Miftâhu'l-gayb'da her bölüm başında o bölüme dair kısa bir 
giriş yapmakta ve orada işleyeceği konulara dair ön bilgi vermektedir. 
Molla Fenâri, bu giriş bölümlerini şerh etmez. Bunun yanı sıra eserin 
muhtevâsına ait bazı cümle veya pasajları da atladığı vâkidir. Bu du- 
rum, Misbâbu'l-üns'ün pek çok meseleyi geniş olarak yorumlamasıyla, 
o atlanan kısma dair malumâtı, bir şekilde vermiş olmasından kaynak- 
landığı gibi, aynı zamanda müellifin klasik bir şârih olmadığını da gös- 
termektedir. Diğer Miftâhu'l-gayb şârihlerinde böyle bir usüle rastlan- 
mazken, onların istisnâsız olarak Miftâbu'l-gayb'daki her bir ibare ve 
lafzı yorumladıkları veya yorumlamasalar bile eserlerine derc ettikleri 
gözlenir. Maamafih bu şerhlerde Konevi'nin veciz ifadelerinin yer al- 
dığı hamdele, salvele, hâtime gibi kısımların bile şerh edildiği ve onla- 
rın Miftâhu'l-gayb'ın metnine sıkı sıkı bağlı oldukları görülmektedir.?”* 


273. Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 45-75. 
274. Meselâ Miftâhu'mgayb'da özet giriş denilen bölümün de kendisine mahsus 
bir girişi vardır. Fenâri bu ve buna benzer giriş kısımlarını şerh etmez. (Krş.: 


MİFTÂHU'I -GAYR, MİSBÂHU'L-ÜNS VE DİĞER MİFTÂHU'L-GAYB ŞERHLERİ » 105 


Şârihimizin İslâmi ilimlerin hemen hemen tüm sahalarında sahip 
olduğu entelektüel birikim, Misbâhu'l-üns'ün muhtevâsında olduğu ka- 
dar yönteminde de bariz bir şekilde göze çarpmaktadır. Şârihin eseri, 
kendine mahsus bir yöntem ile şerh etmesi, onun bu ilme hâkimiye- 
ti kadar özgünlüğünü ve özgüvenini de ifade etmektedir. Zira müellif 
Miftâhu'l-gayb'ın metnine aynen bağlı kalmaksızın, konuları kendisi- 
nin vurgulamak istediği noktalardan ele alır ve eseri ona göre sistema- 
tize eder. Mesela Konevi'nin “arştan sonra Kürsinin zuhür etmesi”ne 
dâir bir ifadesine karşılık Fenâri, Misbâbu'l-üns'te “Asıl: Kürsinin süre- 
tinin arştan sonra zubür etmesi” adıyla bir fasıl açarak, bu konuda say- 
falarca malumât verir.25 Bir başka yerde ise Fenâri, varlık emrinin in- 
sanın süretine ulaşmakla istikrara kavuşacağı mevzüsunda, Hz. Âdem, 
melekler ve şeytanın sahip oldukları kemâl özelliklerine dair müstakil 
bir başlık açarak, burada melekler ve Hz. Âdem'in ontolojik özellikle- 
rini değerlendirir ki, bunu Miftâhu'l-gayb'da bulamıyoruz.2”6 


Diğer taraftan şârih, özellikle bölüm başlarında, o bölümün temel 
meselelerine ışık tutacak konu veya konular hakkında, neredeyse müs- 
takil bir risâle boyutunda malümata yer vermektedir. Şârihin genel gi- 
rişolarak adlandırdığı bölüm bunun en güzel örneklerinden biridir. Bu 
bölümde Konevi'nin ilm-i ilâhinin mevzü, mebâdi ve meselelerine da- 
ir açıklamaları bulunmaktadır. Miftâhw'l-gayb'ın tasavvuf tarihindeki 
yerini kazanmasını sağlayan, ilm-i ilâhinin mevzü, mebâdi ve mesâili- 
ne dair temel bilgilerin verildiği bu kısma girmeden önce Fenâri, aklın 
bilgi elde etmedeki sınırlılığını geniş şekilde ele almaktadır.277 


“Tasavvuf Metafiziğinde Miftâb'ul-gayb'ın Yeri” başlığı altında de- 
taylı olarak zikrettiğimiz üzere, Ekberiyye geleneğinin görüşleri İbn 
Arabi ve Konevi sonrasında Fusüsu'l-hikem, Miftâhbu'l-gayb ve el-Kâsi- 


Konevi, Sadruddin Muhammed b. İshâk, Miftâhu”l-gayb, neşr.: Muhammed 
Hâcevi, Tahran 1384, s. 13; Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 76.) 

275. Krş: Konevi, Sadruddin Muhammed b. İshâk, Miftahu'l-gayb, nşr.: Mu- 
hammed Hâcevi, İntişârât-ı Mevlâ, Tahran 1384, s. 55, (Konevi, Sadrud- 
din Muhammed b. İshâk, Tasavvuf Metafiziği, trc.: Ekrem Demirli, İz Yay., 
İstanbul 2002, s. 70); Fenâri, Misbâbu”l-üns, s. 448-461. 

276. Kış.: Konevi, Miftdâhu'l-gayb, s. 73, (Tasavvuf Metafiziği, s. 56). Fenâri, Mis- 
bâhu'l-üns, s. 493-502. 

277. Bkz. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 12-39. 
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detü”t-T'âiyye gibi eserlerin şerhleri vasıtasıyla, silsile şeklinde devam et- 
miştir. Her ne kadar Misbâhu'l-üns, bir Miftâhu'l-gayb şerhi olarak bu 
gelenekte yerini almış olsa da, onun bu sisteme katkısı, Konev'nin tüm 
eserlerindeki görüşlerini bir harmoni içerisinde birleştirmesinde kendi- 
ni daha bariz şekilde göstermektedir. Bu noktada, Misbâhu'l-üns'ün sa- 
dece bir Miftâbu'l-gayb şerhi değil, Konevi'nin tüm görüşlerinin şerhi 
olduğu açıkça ifade edilebilir. Fenâri'nin eserde en çok başvurduğu kay- 
naklar Konevi'nin eserleridir. Dolayısıyla müellifimiz Konevi'yi, âdetâ 
Konevi”nin kendi fikirleriyle şerh etmiştir. Bu yönüyle Misbâhu'l-üns 
Konevfnin tüm görüşlerini toplayan ve bu özelliği diğer Miftâhu?l-gayb 
şârihlerine de örnek olan bir eserdir. 

Fenâri'nin üslup, ifade ve ibareleri Konevi'ninkileriyle büyük ben- 
zerlik taşımaktadır. Bu benzerlik, konunun aynı ibare ve lafızlarla anla- 
tılmasından, hatta anlatılma zorunluluğundan kaynaklanmaktadır. Çün- 
kü ilm-i ilâhi kendine mahsus bir terminoloji ve dile sahiptir. Konevi'de 
de rastladığımız bir tarz olan uzun ve kapalı cümleler, Misbâhul-üns'te 
de göze çarpar. Konuların muhtevâsından kaynaklanan bu kapalılık ve 
zorluk mânânın ifâdeye dökülmesindeki sınırlılıktan kaynaklanmaktadır. 
Fenâri bu duruma “ibâre feleği, manâ feleğinden daha dardır” diyerek işâ- 
ret etmektedir.?8 Binâenaleyh yalnızca Fenâri değil, diğer Arapça şerhle- 
rin tamamının üslübu birbirine benzemekte ve aynı zorluğu taşımaktadır. 


5. Diğer Miftâhw'l-gayb Şerhleri Arasındaki 
Yeri/Tesirleri 


Fenâri, Ekberi geleneğin Osmanlı ulemâ ve mutasavvıfları arasın- 
daki önemli temsilcilerinden birisidir. Müellifin Osmanlı düşüncesine 
mezkür kimliği ile yaptığı tesirden söz etmiştik. Burada onun Misbâ- 
hu'l-üns vâsıtasıyla bu geleneğe sağladığı katkıdan söz edecek olursak, 
öncelikle onun Miftâhu'l-gayb şerhçiliğinde bir merkez olduğunu söy- 
lememiz gerekir. Molla Fenâri, Misbâhu'l-üns ile Miftâbu'l-gayb şerh- 
çiliğine iki tür tesirde bulunmuştur: Bunlardan birisi Misbâhu'l-üns'ün 
daha iyi anlaşılmasını sağlamak amacıyla Miftâbu'!-gayb şerhi yazılma- 


278. Fenâri, Misbâbw'l-üns, s. 357. 
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sına sebep olmakla yaptığı tesir, diğeri de Miftâbu'I-gayb şerhçiliğinde 
hemen hemen tüm şârihlere bilgi ve ilham kaynağı olmakla yaptığı te- 
sirdir. Birinci tür etki, Kutbüddinzâde İzniki'nin Fenâri şerhindeki ka- 
palılıkları gidermek amacıyla, Fâtih'in isteğiyle Miftâhw'l-gayb'a şerh 
yazmasında kendini gösterir. Bahsi geçen şerhin bu yönü, kendisine ait 
başlıkta ele alınacağı için burada fazla ayrıntıya girmiyoruz. Öte yandan 
Misbâhu'l-üns referanslı olarak, Fâtih'in emriyle yeni şerhler yazılması 
devlet ricâlinin bu esere verdiği ihtimâmı aşikâr kılmaktadır. Fatih dö- 
neminde Miftâbu'l-gayb üzerine dört tane şerh kaleme alındığı zikre- 
dilmektedir.2” Bu şerhlerden ikisinin İzniki'nin Fethu Miftâhi'l-gayb, 
Ahmed ilâhi'nin Mevdcidü'z-zevk adlı eserleri olduğu kesin olarak bi- 
linmektedir. Fakatdiğer şerhlerin hangileri olduğu hakkında bilgi mev- 
cut değildir. Bizim tespitlerimize göre, Ahmed Kırımi'ye ait olan şerh 
ile şârihi bilinmeyen Esrâru'ş-şühüd adlı şerh Fatih döneminde yazılmış- 
tır. Zira bu iki eserin giriş kısmında Fatih'e methiyeler bulunmaktadır.289 

Misbâhu'l-üns'ün diğer Miftâhu'l-gayb şerhlerinin muhtevala- 
rındaki etkisi ise bu müelliflerin ondan nakiller yapmasında, Misbâ- 
bu'l-üns'ün bu alanda yazılmış en mühim kaynak olduğunu zikretme- 
lerinde ve onun kullandığı kaynaklarla eserlerini zenginleştirmelerinde 
ortaya çıkmaktadır. Nitekim şârihi belli olmayan Esrâru'ş-şühüdi'l-hâ- 
sıl min fethi'l-vucüd adlı şerhin mukaddimesinde müellif, Fenâri?den 
önce Miftâhul-gayb'a şerh yazan bir kimseyi görmediğini ve işitmedi- 
ğini, kendi eserinin hem Miftâhu'l-gayb hem de Misbâhu'l-üns'ün met- 
nini birleştirdiğini belirtir.28! Fâtih'in isteği üzerine kaleme alınan İz- 
niki şerhinin ise en temel kaynağı Misbâhu'l-üns'tür. XVII. yy. Osman- 
lı mutasavvıflarından olan Osman Fazlı Atpazâri'nin de şerhinde, Mis- 
bâhu'l-üns'ten doğrudan nakiller yapması22 ve Fenâri'nin gerek Ko- 


279. Bkz.: Bayram, “Fatih Sultan Mehıned'de Sadreddin Konevi Hayranlığı”, 
s. 38. 

280. Bkz.: Kırımi, Ahmed b. Abdullah, Şerhu Miftâhi'l-gayb, Süleymaniye Ktp., 
RagıpPaşa, d. no: 699, vr. Sa; (müellifi meçhul), Esrâru'ş-şühüdi'l-hâsıl min 
fethi'l-vucüd, Beyazıt Ktp., Veliyyüddin Efendi, d. no: 1726, vr. 2a. 

281. (Müellifi meçhul), Esrârw'ş-şühüd, vr. Ib. 

282. Krış.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 509; Atpazâri, Osman Fazlı, Misbâbu'l-kalb, 
Süleymaniye Ktp., Reisülküttâb, d. no: 511, (müellif nüshası), vr. 42a. Ay- 
rıca krş.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 516- Atpazâri, Misbâbu'l-kalb, vr. 43a. 
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nevi, gerek İbn Arabi ve gerekse bu ekole mensup daha başka kimsele- 
rin eserlerinden yaptığı bazı nakilleri aynen zikretmesi, Fenâri'nin Mis- 
bâhu'l-üns ile yaptığı tesirinin açık birer delilidir.?8? 

Molla Fenârf'nin kendisinden sonra gelen şârihlere tesirde bulun- 
maktan öte Miftâhbu'l-gayb şerhçiliğini şekillendirdiğini söylemek da- 
ha doğru olur. Zira Fenâri'nin Miftâhu'l-gayb'ı Konevi'nin diğer eser- 
leriyle şerh etme usülü, istisnâsız diğer tüm şârihlerde de açıkça görül- 
mektedir. Konevi'nin görüşlerinin, birbirini pek çok yönden tamam- 
layıcı özellikte olması sebebiyle, tüm şârihlerin, Miftâhbu'/-gayb'ın ko- 
nularını onun farklı kitaplarındaki fikirlerini birleştirerek izah etme- 
sinin doğal bir netice olduğu düşünülebilir. Ancak, Misbâhu'l-üns'te 
kullanılan Konevi”nin eserleri dışındaki kaynakların da bu şârihler ta- 
rafından kullanılması, Fenâri'nin onların şerh yönteminde etkili oldu- 
gunu göstermektedir. Konevf'nin yanı sıra onun öğrencilerinden özel- 
likle Fergâni (v. 699/1300), Kâşâni (v. 736/1335) ve Cendi (v. 69/1292 
2) Misbâhu'l-üns'ün olduğu kadar diğer şerhlerin de temel kaynakla- 
rı arasında yer almaktadır. Bahsi geçen müelliflere bakıldığında, onla- 
rın Konevi'nin sisteminin taşıyıcısı konumundaki, en önemli öğrenci- 
leri olduğu görülür. Fenâri bu muhakkiklerin fikirlerinden istifâde ede- 
rek, İbn Arabi'den Konevi'ye ve ondan da öğrencilerine aktarılan Ek- 
beri fikirleri, bir Osmanlı mütefekkiri olarak kendi anlayışıyla yoğur- 
muş ve kendisinden sonra gelenlere naklederek, mezkür geleneğin Os- 
manlı”da devam etmesini sağlamıştır. 


C. MİFTÂHU'L-GAYB'IN DİĞER ŞÂRİHLERİ VE ŞERHLERİ 


1. Kutbüddinzâde İzniki Şerhi: 
Fethu Miftâhi'l-gayb 


Osmanlı âlim ve mutasavvıflarından Kutbüddin İzniki'nin (v. 821/ 
1418) oğlu olan ve babasına nisbetle “Kutbüddinzâde” diye anılan İz- 


283. Krş. (Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 440; Atpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr. 34b); 
(Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 570; Atpazâri, Misbâhwl-kalb, vr. 57a); (Fenâri, 
Misbâhu'l-üns, s. 599; Atpazâri, Misbâhw'l-kalb, vr. 62b). 
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niki, Ekberiyye geleneğinin Osmanlıdaki temsilcilerinden biridir. Do- 
gum tarihi bilinmemekle birlikte, İznik'te doğmuş, İznik'te Alâeddin Es- 
ved'in oğlu Hasan Paşa'dan (v. 827/1424) ve Bursa'da Molla Fenâri'den 
ilim tahsili yapmıştır.2* İznik Orhan Gazi Medresesi'nde müderris- 
lik ve İznik kadılığı görevlerinde bulunmuştur. E?-Ta'birw”l-münif adlı 
eserinde, Zeynüddin Hâfi”nin halifelerinden Abdurrahim Rümi Mer- 
zifon”ye mürid olduğu, ayrıca Zeyniyye ve Bayrâmiyye tarikatlerine 
müntesib olduğunu belirtmektedir.285 Müellifin, Müzilü'ş-şekk adlı risâ- 
lesinde İbn Arabi'nin, “Firavun'un imanı” konusundaki görüşlerini sa- 
vunması sebebiyle, birçok tartışma çıkmış ve doğabilecek kargaşalar, 
Sadrazam Mahmud Paşa, birçok âlim ve şeyhin gayretiyle önlenmiştir. 
İzniki'nin, Miftabu'l-gayb şerhi ve Müzilü”ş-şekk dışında, et-Ta'biru'l- 
münif ve't-te'vilü'ş-şerif, Münevviru'd-da'avât ve Tenviru'l-evrâd gibi 
eserleri bulunmaktadır.286 

Molla Fenâri'nin öğrencisi olan Kutbüddinzâde, Fethu Miftâ- 
hi'-gayb adıyla, dönemin padişahı Fatih Sultan Mehmed'in isteği üze- 
rine 874/1469 yılında bir Miftâhu”l-gayb şerhi yazmıştır. 8859/1480 yı- 
lında vefat eden şârihin ölümünden on bir sene önce bu eseri kale- 
me aldığı anlaşılmaktadır. Söz konusu şerhin en önemli tarafı, Molla 
Fenâri'nin Misbâhu'l-üns'ündeki bazı kapalılıkları gidermek, onu da- 
ha kolay anlaşılır hale getirmek için te'lif edilmiş olmasıdır. İzniki ese- 
rinin giriş kısmında, Misbâbu'l-öns'ün her ne kadar konuları açıklama 
konusunda yeterli ve uygun olsa da, uzun ve karmaşık olduğu için, içe- 
risinde müphemlikler bulunduğunu, bu sebeple tavzihe ve yenilenme- 
ye/tecdid ihtiyaç duyduğunu belirtmektedir. Şârih sözü kendi şerhine 
getirerek, onun, Misbâbu'/-üns'ün zorluklarını gideren, açıklamaları- 
nı kolaylaştıran, akılların anlayacağı özellikte, edebi sanatlardan yani 
icâzdan ve mübâlağadan uzak nitelikte ve Fenâri şerhinin bir “hulâsa- 
s1” olduğunu zikretmektedir.287 


284. Bursalı, Osmanlı Müellifleri, c. 1, s. 133. 

285. Öngören, Reşat, “The Three Dimensional Dream Interpretation of An Ot- 
toman Sufi-Scholar: Kutbuddinzâde (d. 1480) On Dreams”, İ.Ü. İlahiyat 
Fakültesi Dergisi, sy. 15, İstanbul 2007, s. 59. 

286. İzniki hakkında daha geniş bilgi bkz.: Öngören, Reşat “Kutbüddinzâde İz- 
niki”, DİA, Ankara 2002, c. XXVI, s. 489-490. 

287. Bkz.: İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 2a. 


110 e MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK VE BİLGİ ANLAYIŞI 


Şârihin bu ifadesinde zikrettiği ve eser içerisindeki bazı beyanla- 
rından da anlaşıldığı üzere, İzniki şerhi Misbâhu”/-üns'ün bir çeşit öze- 
ti sayılabilir. Zira müellif, Fenâri'nin şerhinin giriş kısmına sahih ma'ri- 
fetin elde edilmesi hakkında ve bunlarla bağlantılı olarak tasavvuftaki 
hal ve makamlarla ilgili oldukça uzun fasıllar ilave ettiğini, ancak ken- 
disinin söz konusu kısımlara yer vermeyi düşünmediğini, bu kısmın ki- 
tabın konularının tahlilinde bir katkı sağlamadığını belirtmektedir. İz- 
niki bu kısmı atlamasının nedeni olarak “Sözü uzatmaktan ve konu- 
yu saptırmaktan endişe duymaktayım, zira bu kitabı -Misbâhu'l-üns'ü 
kastediyor- ve konularını ihtisar etme amacımın dışına çıkmak istemi- 
yorum, buna binâen şerhe, mezkür kısmı zikretmeyerek özet giriş/tem- 
hid-i cümeliden başlıyorum” der. 

Kutbüddinzâde, aynı yerde, Fenâri'nin eserinin başına bazı fasıl- 
lar koyduğunu ve bunlardan birinde şer'i ilimlerin taksim edilmesin- 
den bahsederek konuyu epeyce uzattığını belirtir. Bu fasıllarda onun, 
Gazzâli'nin Minhâcü'l-ârifin, Cevâhirü'l-Kur'ân, İbn Arabi'nin Mev4- 
kı'u'n-nücüm, Herevi'nin Menâzilü?s-sâirin'inden konunun anlaşılması- 
nı kolaylaştıracak alıntılar yaptığını ifade eder. Burada bahsedilen men- 
zillerin açıklamaları için de Fergâni'nin Kaside şerhinden uzun uzun 
alıntılar yaptığını söyleyerek, kendisinin söz konusu kısmın şerhini terk 
etmeyi daha uygun gördüğünü bildirir.?88 

İzniki, eserinde yalnızca Miftâhu'l-gayb'ı şerhetmeye odaklanmış 
değildir; bilakis Fenârf#nin şerhine ve yöntemine bağlı kalmaya çalış- 
mıştır. Mesela o, bir konunun izahında “el-mevlâ eş-şârih Fenâri, bu- 
rada Konevi'nin tefsirinden ve Fergâni'den nakiller yapmıştır, ancak 
biz onları almamayı uygun gördük” demektedir.2*9 Şârihin bu ve buna 
benzer çok sayıdaki beyanları, onun kendi Miftâhbwl-gayb şerhini ya- 
zarken esas aldığı temel kaynağın, Misbâhu'l-üns olduğunu ve bu ese- 
ri özetleme maksadı güttüğünü açıkça göstermektedir. Söz konusu du- 
rum her iki eser mukâyese edildiğinde de net bir şekilde görülmektedir. 

İzniki'nin kendi şerhinde, Fenâri'nin Misbâbul-üns'üne temel 
kaynak olarak bağlılığı hakkında teferruata geçmeden önce onun, 


288. İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 22a-b. 
289. İzniki, Fetbu Miftâhi'-gayb, vr. 138a. Ayrıca bkz.: İzniki, Fetbu Miftâ- 
hi'-gayb, vr. 150b. 
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Fenâri'ye olan muhabbetine kısaca temas etmenin gerekli olduğu ka- 
naatindeyiz. Şârih, bizzat ders aldığı hocası olan Molla Fenâri'den, 
eserinde adının geçtiği hemen hemen her yerde “mevlâ, şârih, fâzıl, 
allâme, muharrirü”l-kâmil” gibi övücü birtakım sözlerle bahsetmekte- 
dir.299 Söz konusu muhabbetinin yanı sıra, İzniki'nin Fenâri'yi “şârih- 
lik” yönüyle örnek aldığını belitmeliyiz. Nitekim “Misbâbu'l-üns'ün 
yöntemi” başlığında da zikrettiğimiz üzere Fenârinin eserinde tama- 
men kendine has bir başlık sistemi bulunmaktadır. Söz konusu usü- 
lün aynısı İzniki'de de görülür. Diğer Miftâbu'l-gayb şerhlerinde kar- 
şılaşmadığımız bu sisteme göre, Misbâbu'l-üns'ün ana bölümleri fa- 
sıllara, bunlar da makam, mukaddime, asıl, vasl gibi çeşitli alt başlık- 
lara ayrılmıştır. Kutbüddinzâde Fenâri'nin asıl diyerek maddelendir- 
diği kısımları, #zebhâs; vasi dediklerini de fasıl şeklindeki farklılıklar- 
la eserine almıştır. Ancak bu alt başlıklara verilen isimler her iki mü- 
ellifte de aynıdır.?* 


Misbâhbu'l-üns ile Fethu Miftâhi'l-gayb arasında sadece usül yönün- 
den değil, metin yönünden benzerlikler de vardır. İki şerh arasındaki 
metin yönünden benzerlikler, İzniki'nin Fenâri'den doğrudan yaptı- 
ğı nakillerde kendini göstermektedir. Nitekim şârih çoğu yerde Miftâ- 
hu'l-gayb'dan aldığı bir pasaja Fenâri'nin Misbâhu”l-üns'te yaptığı yo- 
rumu ve onun Konevi ve İbn Arabi gibi muhakkiklerin eserlerinden ko- 


290. Bkz.: İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 17a, 4Sa, 75a, 9Oa, 168b, 189b, 199a, 
203a,214a, 315a, 333a ve diğerleri. 

291. Sadece Fenâri, İzniki ve büyük bir kısmı Fenâri şerhinin aynı olan müellifi 
meçhul şerhte rastladığımız bu sistemde yer alan alt başlık sayıları, bunla- 
ra verilen isimler de Fenâri şerhiyle büyük ölçüde aynıdır. İzniki, özet-gi- 
riş dışında, Fenâri şerhinin kalan kısmının tüm başlıklarını eserinde kul- 
lanmıştır. Yazma nüshalardan vermeyi tercih ettiğimiz bu mukayeselere 
görc Fenâri'nin “asıl” olarak taksim ettiği 17 başlığı İzniki 'mebhâs” baş- 
lığı altında incelemiştir.( Krş.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, Süleymaniye, Ktp., 
Esad Efendi, d. no: 1554, müellif nüshası, vr. 127b-168a; İzniki, Fethu 
Miftâhi”l-gayb, vr. 109a-177a.) Fenâri'nın “fasıl” olarak isimlendirdiği etti- 
ği başlıklar ise, İzniki'de “maksat” olarak zikredilmiştir. (Krş.: Fenâri, Mu- 
hammed b. Hamza, Misbâhu'l-üns beyne'I-ma'kül ve'l-meşhüd, Süleyma- 
niye, Ktp., Şehid Ali Paşa, d. no: 1274, vr. 124-143; İzniki Fethu Miftâ- 
hi'l-gayb, vr. 242-187.) İzniki şerhinde buna benzer başka örneklere rast- 
lamak da mümkündür. 


112 e MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK VE BİL.Gİ ANLAYIŞI 


nuyla ilgili olarak zikrettiği alıntıları aktarır, bunu da çoğu yerde ay- 
nen yapar. Kendisi eğer buna bir ilave yorum yapmayı gerekli görü- 
yorsa onları ifade eder. Bu usül, aynı zamanda Fethu Miftâhi'l-gayb'ın 
şerh yöntemidir. Mesela, Fenâri'nin her bir varlığın kendisine mahsus 
hakikatinin yalnızca Hakk'ın bildirmesiyle bilinebileceğine dair yoru- 
munu aktardığı on birinci asılda -ki, burası İzniki şerhinde on birinci 
mebhastir- Sühreverdi'nin Hikmetü”l-işrâk”ınden bir alıntı yapar. Aynı 
alıntı ve benzer yorumlar İzniki şerhinde de yer almaktadır.?9? 


İzniki şerhinin Misbâhu/-üns ile olan metin benzerliği, sadece aynı 
nakillerin yapılmasında değil, onun nakil olmayan diğer metinlerinin, 
büyük ölçüde Fenâri şerhiyle aynı olmasında da kendini gösterir. Me- 
sela Fenâri; Amâ'ın, Kalem-i A'lâ'nın ve Levh-i Mahfüz'un ta“ayyünle- 
ri ve bunların birer mertebe olarak varlığın icâdındaki tesirleriyle ilgi- 
li, Miftâhu'l-gayb'ı şerh etmeye yönelik olmayıp, tamamen kendi ter- 
cihiyle birkaç başlık koymuş ve bu başlıklar altında ilgili konuları izah 
etmiştir; bu izahları İzniki de, aynı başlıklar altında ve aynı cümleler- 
le eserine nakletmiştir.2*? İzniki, buna benzer nakiller yaparken zaman 
zaman, Fenâri'yi ismen anarak “eş-şârih el-fâzıl” bu konunun izahında 
bazı mukaddimeler zikretmiştir, diyerek bunları aktarmaktadır.2** Ba- 
zı yerlerde de Fenâri'nin açıklamalarına sadece işaret etmekle yetin- 
miştir. Mesela Hakk'ın Vucüd-ı Mahz olduğu konusunda Fenâri, Taf- 
tazâni'nin iddialarına reddiyeler sıralar. İzniki ise bu hususa sadece işa- 
ret ederek “ben onların hepsini almadım” demekle yetinmiştir.25 Hat- 
ta bazı konularda ilgili mevzüya dair önemli birkaç noktaya işaret et- 
tikten sonra, Misbâhu'l-üns'ten Fenâri'nin metnini aynen aktararak sö- 


292. Krş. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 411; İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 146b. 

293. Fenâri'nin buradaki yorumları, onun eserini bir Miftâbu”-gayb şerhinden zi- 
yade ilm-i ilâhiye dair ansiklopedik diyebileceğimiz nitelikte bir kaynak ol- 
ma vasfını kazandıran muhtelif konulardaki yorumlarıdır. Miffâhu”-gayb'ın 
metnini doğrudan yorumlamaya dönük olmayan bu kısımların İzniki tara- 
fından nakledilmesi, onun Misbâhw'l-üns'ün metnine olan bağlılığını gös- 
termektedir. (Krş.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 395-408; İzniki, Fethu Miftd- 
hi'-gayb, vr. 138a-143b.) 

294. Krş.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 503-504; İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 
187b-188a. 

295. Bkz.: İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr . 47a-47b. 
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zü uzatmayacağını ve ayrıntılı bilgi isteyenin Misbâbu'l-üns'e müraca- 
at etmesini tavsiye eder.?*6 


Buraya kadar verdiğimiz örnekler, İzniki'nin Misbâhu'l-üns'ü kay- 
nak olarak kullanmasına matuf idi. Bununla birlikte şârihin Misbâ- 
bu'l-üns'ü büyük bir titizlikle incelediğini de görmekteyiz. Onun bu 
çabası Misbâhu'l-üns'ün daha iyi anlaşılmasına katkı sağlamaktadır. 
Mesela Fenâri, “Fergâni şöyle der” diyerek, onun sadece ilgili konu- 
daki görüşlerini verir, alıntı yaptığı kitabından bahsetmez. Aynı pa- 


sajı naklederken İzniki, söz konusu alıntının yapıldığı eserin ismini 
zikreder.297 


İzniki şerhi hakkında, şu husus da bilhassa belirtilmelidir: Bu 
eser, bir yönüyle yeni bir Miftâhbu'l-gayb şerhi değil, adeta Misbâ- 
hu'l-üns üzerine yapılmış bir çalışma niteliğindedir. Zira en önemli 
tarafı ibârelerinin, kaynaklarının ve şerh metodunun Misbâbu'l-üns 
ile çok büyük oranda ayniyet taşımasıdır. Yukarıda da zikrettiğimiz 
üzere şârihin bu eserdeki maksatlarından biri Misbâhu'l-üns'ü özet- 
lemek, onu teferruattan kurtarmak ve daha net anlaşılır hale getir- 
mektir. İzniki, bunu Fenâri'nin detaylı yorumlarını almamak, onun 
alıntı yaptığı eserlerin müelliflerinin isimlerini vermek ve kendine 
ait bazı kısa yorumlarla metni açıklamak süretiyle yapmıştır. Bu usü- 
le bir diğer örnek de şudur: Fenâri'nin eserinde kullandığı soru ce- 
vap sisteminin aynısı İzniki şerhinde de kullanılmıştır. Kutbüddin- 
zâde, Fenâri'nin “fe in kulte/sen eğer şöyle dersen...; kultü/ben de 
şöyle derim...” tarzındaki usülünü, Fenâri'nin yönelttiği soruları so- 
rup, onun cevaplarını da naklederek kullanmıştır. Hatta bazı yerler- 
de onun sorularını sorup “Şeyhin cevabı şöyledir” diye onun ifade- 
lerini aynen nakletmektedir.298 


296. Bkz.: İzniki, Fethu Miftâhi”l-gayb, vr. 60b. 

297. Bahsi geçen durumun çok sayıda örneği vardır. Bunlardan bazıları için bkz.: 
(Fenâri, Misbâhul-üns, s. 178; İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 52a); (Fenâri, 
Misbâhbu”l-üns, s. 201; İzniki, Fetbu Miftâhi”l-gayb, vr. 63b); (Fenâri, Mis- 
bâbu'l-üns, s. 395; İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 138a); (Fenâri, Misbd- 
hu'l-üns, 440; İzniki, Fetbu Miftâbi'l-gayb, vr. 140b). 

298. Söz konusu usülün örnekleri için bkz.: İzniki, Fetbu Miftdhi'l-gayb, vr. 
41b-42a, 125b, 214a, 248a, 252b. 
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Fethu Miftâhi'l-gayb'ın yukarıdaki izahlarda da görüleceği üzere 
Fenâri şerhiyle bu benzerliklerinin yanında farklı yanları da vardır. Bu 
hususta öncelikle, onun Miftâhu'l-gayb'ın metnine sıkı sıkıya olan bağ- 
lılığını söylememiz gerekir. Çünkü Fenâri'nin Miftâhu'l-gayb'da gerek- 
li görmediği kısımları, yorumlamadan ve onları eserinde zikretmeden 
atladığını söylemiştik; İzniki ise Fenâri'nin aksine, Miftâhu'l-gayb'ın 
hamdele, salvele, hâtime, dua gibi kısımları da dâhil olmak üzere tüm 
metnini eserine derc etmiştir. Söz konusu ibareleri, yorumlamasa bi- 
le kitabında -üzerini çizmek süretiyle işaret ederek- nakletmiştir. İz- 
niki'nin Miftâhu'l-gayb'ın metnini aktarmaya olan bu bağlılığı haliy- 
le, metni Fenâri'nin yaptığı takdim-tehir gibi bazı müdâhalelerin onun 
yapmamasını zorunlu kılmıştır. Mesela Fenâri asli muhabbet ve ya- 
ratma ilişkisini daha ileride gelecek bir konu için alt yapı oluşturmak 
maksadıyla konunun öncesinde verirken; İzniki aynı şeyleri ilgili ko- 
nu geldiğinde zikreder.? Miftâhu'l-gayb'ın metnini nakletme husu- 
sunda bu kadar hassas olan şârih, Fenâri'den yaptığı nakillerde ise da- 
ha serbest davranmıştır. 09 


İki şerh mukayese edildiğinde, Kutbüddinzâde'nin şerhinin Misb4- 
hbu'l-üns'e büyük ölçüde benzediği anlaşılır. Ancak bu ifadelerden şâri- 
hin, Misbâbu'l-üns'ü olduğu gibi herhangi bir katkı yapmaksızın nak- 
lettiği anlaşılmamalıdır. Nitekim şârih gerekli gördüğü yerde Fenâri'yi 
eleştirmiş, hatta onun bazı yorumlarına itirazlarda bulunmuştur. Bu- 
nun yanı sıra, onun yorumlarını kendi eserinin sistemine göre aktarmış- 
tır. Mesela Fenâri ilm-i ilâhinin ölçütlerinden bahsederken, konuyu il- 
hâm, fetih türleri ve ilâhi ilkâ'lara getirmektedir; İzniki ise Fenâri'nin 
konuyu taşıdığı yerden alarak aynı konuda yani ilkâ”, havâtır vs. ko- 
nularında İbn Arabi ve Kâşâni'den alıntılar yaparak konuyu kendince 


299. Krş.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 556-İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 219a. 
300. Krş.: (Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 406; İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 153b); 
(Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 50; İzniki, Fethu Miftâhi'-gayb, vr. 2243). 

301. İzniki, varlıktaki nizam ve sebeplilik ilkesiyle alakalı bir tahkik kaidesinde, 
Fenâri'ye itiraz etmektedir. Ayrıntısını ilerde zikredeceğimiz bu eleştiriye 
müellif şu cümlelerle başlamaktadır: “Bil ki, mevlâ, fâzıl Fenâri bu kısım- 
da bazı konular zikretmiştir. Ancak bunları zikretmek benim hoşuma git- 
medi.” Şarih bunun akabinde eleştirdiği hususları dile getirmektedir. (Bkz.: 
İzniki, Fetbu Miftdhi'l-gayb, vr. 26b.) 
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zenginleştirerek Misbâbu'l-üns'tekinden daha detaylı bir şekilde izah 
etmektedir. Onun buradaki bazı açıklamaları Fenâri'nin yorumlarına 
benzerken bir kısmı ise tamamen kendisine özgü bir orijinallik taşır. 
Bu da İzniki'nin şerh yönteminde Fenâri'ye paralel bir yol takip etti- 
ği, ama onu tekrarlamadığı anlamına gelir? Fethu Miftâhi'l-gayb'da 
dikkat çeken bir diğer husus, İzniki'nin Fenâri şerhinden çok farklı bir 
uygulama yaptığında, bunun gerekçesini açıklama ihtiyacı hissetmesi- 
dir. Yani şârih, “Fenâri şunları söylemiştir, fakat ben şöyle yapıyorum” 
gibi açıklamalar yapmaktadır.?0? 

Özetle İzniki, Misbâbu'l-üns'ü ihtisâr etmeye çalışmış, onda yer 
alan teferruatı izâle ederek, Fenâri'nin bu eserde ilm-i ilâhi hakkında 
vermek istediği malumatı kendince netleştirmiştir. Bu yönüyle Fethu 
Miftâhi'l-gayb, Misbâhu'l-üns üzerine yapılmış ilk çalışma olma vas- 
fı taşımaktadır. Eserde Fenâri şerhinden farklı çok fazla bilgi ve yo- 
rum da bulunmamaktadır. Bunun sebebi ise, Fâtih'in müelliften iste- 
ğinin, yeni bir Miftâbu'l-gayb şerhi değil, bahsettiğimiz nitelikte bir 
eser olduğu şeklinde açıklanabilir. Diğer taraftan, İzniki'nin bir nok- 
tada hakkını da teslim etmek zorundayız. O nokta şudur: Aslında Mis- 
bâhu'l-üns'te pek çok konu sadece ehlinin anlayabileceği bir üslüp ve 
açıklıkla kaleme alınmıştır. Bu mevzülar üzerinde daha fazla izaha ve 
teferruata girmek, konuyu vuzüha kavuşturamaması bir yana konuyu 
okuyucunun zihninde daha da karmaşıklaştırır. Dolayısıyla İzniki, bu 
durumu gördüğü için sadece kendisince gerekli gördüğü bazı yerleri 
şerh etmiş, diğer yerleri olduğu gibi bırakmıştır. Esasen bu durum bu 
tip temel eserlerin bir karakteristiği olarak karşımıza çıkmaktadır. Ni- 
tekim Fusüsu”l-hikem üzerindeki ilk akademik çalışmayı yapan Ebu'|- 
Alâ Afifi, Fusüsu'l-hikem ve şerhleriyle ilgili buna benzer bir hatırası- 
nı nakletmektedir." 


102. Krş.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 48-53; İzniki, Fetbu Miftâhi'kgayb, vr. 
15b-20a. İzniki, Fenâri'nin on dördüncü asıl'da verdiği bir bilgiyi; on ikin- 
ci mebhâs'te vermektedir. Yani Fenâri'nin metninde birtakım takdim ve te- 
hirler yapabilmektedir. Krş.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 452; İzniki, Fetbu 
Miftâhi'l-gayb, vr. 149b. 

103. Bkz.: İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 22b, 128a, 138a. 

104. Bkz.: Afifi, Ebu'l-Alâ, Fusüsu'/-Hikem Okumaları için Anahtar, trc.: Ekrem 
Demirli, İz Yay., İstanbul 2006, s. 43-44. 
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2. Ahmed İlâhi Şerhi: Mevâcidü'z-zevk bi-lâ reyb 


Miftâhu'l-gayb'ın tek Farsça şerhinin müellifi olan Ahmed İlâhi'nin, 
aslen Buhâralı olup Sadruddin Konevi'nin neslinden geldiği rivayet edil- 
mektedir. Fatih döneminde Anadolu'ya gelerek Edremit'te irşada başla- 
mıştır. Daha sonra Bursa'ya yerleşmiş ve Yoğurtlu Baba Tekkesi'nde ir- 
şada devam etmiştir.” Hayatı hakkında detaylı bilgi bulunmayan mü- 
ellifin, çağdaşı olan ve Nakşbendiyye tarikatinin Anadolu'da yayılma- 
sını sağlayan Abdullah İlâhi (v. 896/1491) ile karıştırılması, onun ta- 
nınmasında önemli bir engel olmuştur. Öbür taraftan şiirlerinde “ilâhi” 
mahlasını kullanan her iki süfi de Nakşi-Melâmi meşreptir. Bu durum, 
bu iki süfinin eserlerinin de birbirine nisbet edilmesi sonucuna yol aç- 
mıştır. Ahmed İlâhi'nin kaleme aldığı Mevdcidü'z-zevk bi-lâ-reyb şerhu 
Miftâh adlı eser Kâtib Çelebi'den” beri Abdullah İlâhiye nisbet edile- 
gelmiştir.*“*7 Ancak, şârih kendi adını, Yusuf Ağa Kütüphanesi, 414 nu- 
marada kayıtlı olan müellif nüshası üzerinde, “Şeyh Ahmed İlâhi” şek- 
linde vermektedir.*** Yani bu yanlışlık sonraki dönemlerde konu ile il- 
gilenenlerin bu iki müellifi karıştırmasından kaynaklanmaktadır. Şeyh 
Ahmed İlâhi, şerhini, Fatih'in isteği üzerine, onun emrine itaat ve bağ- 
lılık gâyesiyle yazdığını, 880/1475 yılında tamamladığını ve Fatih'e he- 
diye ettiğini belirtmektedir.* Dolayısıyla bu eserin Abdullah İlâhi'ye 
nisbet edilmesi, tamamen isimlerin karıştırılmasından kaynaklanmak- 
tadır. Şu da var ki, Abdullah İlâhi Simavlıdır ve İstanbul'a, her ne ka- 
dar Fatih hayatta iken kendisini ısrarla davet ettiyse de şeyh, bu dave- 
te icabet etmemiş ve oraya Fatih'in vefatından sonra gelmiştir.*!9 Bura- 
dan da Abdullah İlâhi'nin bu eseri Fatih'e sunma durumunun tarihen 
söz konusu olmadığı, başka bir deyişle, bu eserin Abdullah İlâhi'ye de- 
gil Ahmed İlâhi'ye ait olduğu kesin bir şekilde anlaşılmaktadır. 


305. Tosun, Necdet, Bahâüddin Nakşbend, İnsan Yay., İstanbul 2003, s. 283. 

306. Bkz.: Kâtib Çelebi, Keşfw'z-zunün, c. Il, s. 526. 

307. Kara, Bursa'da Tarikatler ve Tekkeler, s. 165; Kara, Mustafa-Algar, Hamit 
“Abdullah-ı İlâhi”, DİA, İstanbul 1988, c. 1, s. 111. 

308. Bkz: Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk bi-lâ-reyb, Yusuf Ağa Ktp., d. no: 414, 
(müellif nüshası), vr. Ib. 

309. Ahmed İlâhi, Mevdcidü”z-zevk, vr. la. 

310. “Kara-Algar, “Abdullah-ı İlâhi”, c. 1, s. 111. 


MİFTÂHUI -GAYB, MİSBÂHU'L-ÜNS VE DİĞER MİFTÂHU'I -GAYB ŞERHLERİ * 117 


Ahmed İlâhi, Farsça bir Miftâhu'l-gayb şerhi yazmakla, aynı zaman- 
da Miftâhu'l-gayb'ı da Farsçaya tercüme etmiştir. Zira şârih önce Miftd- 
hu'-gayb'ın Arapça metninden bir veya daha fazla cümlelik bir pasaj 
verir, akabinde buranın Farsça tercümesini ve yine Farsça olarak ilgili 
kısma dair yorumunu ilave eder. Bazı durumlarda da herhangi bir yo- 
rum yapmaksızın ibarelerin sadece Farsça karşılıklarını vermekle yeti- 
nir.! Şârihin kaynakları, diğer şerhlerde olduğu gibi Konevi'nin eser- 
leri ve Ekberiyye geleneğinin meşhur kitaplarıdır.*'?2 Ahmed İlâhi'nin 
bazı yerlerde Fenâri'ye benzeyen yorumlar yaptığı da görülmektedir.?3 
Ancak ifade edilmelidir ki, Ahmed İlâhi şerhi Farsça olması ve daha 
çok edebi bir dile sahip olmasıyla diğer şerhlerden ayrılır. Yine şârih 
görüşlerini veciz ifâdelerle süslemiş ve çokça beyit ve şiir kullanmış- 
tır. Mevdcidü'z-zevk, bu yönüyle de diğer tüm şerhlerden ayrılmakta- 
dır.31 Eserde, İzniki şerhinin aksine Misbâbu”/-üns'ten çok fazla alın- 
tı yer almamaktadır. 


3.Ahmed b. Abdullah Kırımi Şerhi: 
Şerhu Miftâhi'l-gayb 


Hayatı hakkında çok az bilgi bulabildiğimiz Ahmed b. Abdullah Kı- 
rımi'nin, Şakd'ik-ı Nu'mâniyye'de, Fatih döneminde Anadolu'ya gel- 
diği, Merzifon Medresesi'nde görevlendirildiği ve İstanbul'da medfün 


311. Bkz.: Ahmed İlâhi, Mevdcidü”z-zevk, vr. 137b, 161a, 162a-162b. 

312. Bkz.: Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 161a. 

313. Krş.: Ahmed İlâhi, Mevdcidü”z-zevk, vr. 190a-191a; Fenâri, Misbâhu'”l-üns, 
s. 479-483. 

314. Ahmed İlâhi, Miftâhu'l-gayb'ın metnini çeşitli teşbihler ve söz sanatlarıyla 
açıklamayı tercih etmiştir. Meselâ, Hallâc-ı Mansür'dan bir cümle nakleder- 
ken şu ifâdeleri kullanmaktadır: “Bu mezkür zevkin sırrı, şehid şeyh, ikbâl 
ehlinin seyyidi, mi'râcın altında kurbiyet sahibi olan Hüseyin İbn Mansür 
Hallâc, hakikatlerin habbelerini mecâz pamuğundan ayırmasıyla anlaşılır. 
Onun bu sebeple ”Hallâc” olarak isimlendirilmesinde bir sakınca yoktur.” 
(Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 188a. Buna benzer veciz ifadeler için ay- 
rıca bkz.: Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 36b, 125b, 176b, 179a, 180b, 
195a). 
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olduğu belirtilmektedir.» "9 Evliya Çelebi, Seyahatnâme'sinde “Mevlânâ 
Seyyid Ahmed b. Abdullah Kırımi'nin telvihe muğlak bir şerhi vardır” 
der. Aynı yerde 11. Murad zamanında Merzifon Medresesi'nde müder- 
ris olduğunu ve kabrinin Bursa'da bulunduğunu söyler.?!* Bazı tarih 
kaynaklarında da Merzifon Medresesi'nin ilk müderrislerinden oldu- 
ğu zikredilmektedir.!7 Nukrekâr'ın (v. 776/1375) Şerhu Lübbi'l-elbâb 
adlı eserine bir hâşiye kaleme aldığı rivayet edilir.*!# 

Câmiu'ş-şurüh ve'l-havâşi adlı eserde Miftâhu'l-gayb şârihleri ara- 
sında zikredilen ve 1211/1796 tarihinde vefat etmiş olan Abdullah b. 
Osman Kırımi?!* adlı, İstanbul'da yaşamış bir zâttan söz edilmektedir.?' 
Fakat biz kütüphanelerde Kırımi şerhinin iki nüshasına rastladık. Bu 
nüshalardan birisi 874/14692! diğeri 1023/1614 istinsah tarihlidir. 
Câmiw'ş-şurüh'ta bahsi geçen şahsın, bu istinsah tarihlerinden iki ve- 
ya üç yüz yıl kadar geç vefat etmiş olması, Kırımi şerhinin müellifinin 
o zât olmasını imkânsız kılmaktadır. 


Şakâ'ik-ı Nu'mâniyye'de Abdullah b. Ahmed Kırımi'nin Fatih Sul- 
tan Mehmed'le olan yakın ilişkisinden ve Fatih tarafından İstanbul'a 
davet edildiğinden bahsedilmektedir.'3 Bizim tespitlerimize göre şerhin 
yukarıda bahsettiğimiz her iki nüshasında da Fatih Sultan Mehmed'in 
ismi zikredilmektedir. Dolayısıyla bu şerhin Fatih döneminde kaleme 
alındığını ve bu dönemde kaleme alınan dört şerhten biri olduğunu ra- 
hatlıkla söyleyebiliriz. Burada şunu da ilave edelim ki, O. Ergin maka- 


315. Mecdi, Şakdik-ı Nu'mâniyye ve Zeyilleri, c. 1, s. 101-102. 

316. Evliyâ Çelebi, Seyahatnâme, s. 50. 

317. Baltacı, Osmanlı Medreseleri, s. 181; Bilge, İle Osmanlı Medreseleri, s. 187. 

318. Özcan, Tahsin, “Nukrekâr”, DİA, İstanbul 2007, c. XXXITI, s. 232. 

319. Bağdatlı, Hediyyetü'l-drifin, c.1, s. 488; Kehhâle, Mu'cemü'l-müellifin, 
c. VI, s.81. 

320. Bkz.: Habeşi, Câmi'u'ş-şurâh, c. III, s. 1778-1779. 

321. Kırımi, Ahmed b. Abdullah, Şerhu Miftâhi'l-gayb, Süleymaniye Ktp., Hacı 
Selim Ağa, d. no: 524, (tarih: 874/1469, müstensih: Muhammed b. Ömer 
Mısri), vr. 271b. 

322. Kırımi, Ahmed b. Abdullah, Şerhu Miftâhi”l-gayb., Süleymaniye Ktp., Ra- 
gıp Paşa, d. no: 695, (tarih: 1023/1614, müstensih: Nasuh el-Vahyi el-Ak- 
yazi), vr. 295b. Biz çalışmamızda bu nüshayı kullandık. 

323. Mecdi, Şakd'ik-ı Nu'mâniyye ve Zeyilleri, c. 1, s. 101-102. 
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lesinde, Abdullah Kırımi'nin de Miftâbu'l-gayb şerhi olduğunu söyle- 
mekte ve bu şerhe ait iki adet kütüphane kaydını vermektedir.?2* Yap- 
tığımız incelemede bu iki nüshadan biri olan Süleymaniye Ktp., Ragıp 
Paşa, 695 numarada kayıtlı olan nüshanın kütüphane kaydında Mol- 
la İlâhiye nisbet edildiğini, fakat aslında Kırımi'ye ait olan bu şerh ol- 
duğunu tespit ettik. 


Kırımi'nin, şerhinin hemen başında Molla Fenâri'nin Mift4- 
hu'-gayb'a bir şerh yazarak, onun muğlaklıklarını giderdiğini söy- 
ler.*5 Her iki eser, karşılaştırmalı olarak tetkik edildiğinde, Kırımi'nin 
Molla Fenâri şerhini büyük titizlikle okuyup, ondan çok geniş ölçü- 
de istifade ettiği görülmektedir. Şârih, Miftâbu'l-gayb'dan seçtiği bir- 
çok pasajın şerhinde Fenâri'nin kendi yorumlarını doğrudan nakle- 
derken, kimi yerlerde de onun çeşitli eserlerden aldığı nakilleri ay- 
nen aktarmaktadır. Dolayısıyla bu şerh Misbâhu'l-üns'le pek çok or- 
tak metne sahiptir.?2* 


Eserin kaynakları arasında ilk sırayı tıpkı Misbâbu'l-üns'te oldu- 
ğu gibi Konevi'nin kitapları almaktadır. Onların yanında İbn Arabi'nin 
eserleri, Ekberi geleneğin ileri gelenlerinden Cendi'nin ve Kâşânf'nin 
eserleri şerhin temel kaynaklarındandır. Burada yeri gelmişken tekrar 
belirtmeliyiz ki, Fenâri, kendisinden sonra yazılmış şerhlere, kaynak be- 
lirleme noktasında da örnek olmuştur. Kırımi'nin Misbâhu'l-üns'ten et- 
kilendiği, Fenâri'nin Taftazâni'ye verdiği cevapları aynen zikretmesinde 
kendini göstermektedir. Daha önce de belirttiğimiz gibi Molla Fenâri, 
Taftazâni'nin vahdet-i vucüda muhalif görüşlerine reddiye olarak onun 


124. Ergin, Osman, “Sadreddin Konevi ve Eserleri”, Şarkiyat Mecmuası, sy. 2, 
İstanbul 1958, s. 70. 

125. Kırımi, Şerhu Miftâhi'-gayb, vr. Sa. 

126. Bahsigeçenortak metinler için meselâ bkz.: (Fenâri, Misbâhu'/-üns,s. 110-Kı- 
rımi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 23b); (Fenâri, Misbâhu”l-üns, s. 132-Kırımi, 
Şerhu Miftâhi'-gayb, vr. 27b-28a); (Fenâri, Misbâhwl-üns, s. 197-Kırımi, 
Şerhu Miftâhi”l-gayb, vr. 39b); (Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 339-Kırımi, Şerhu 
Miftâhil-gayb, vr. 70a); (Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 376-Şerhu Miftâhi”l-gayb, 
vr. 83b, 84a); (Fenâri, Misbâhwl-üns, s. 499- Kırımi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, 
vr. 120b); (Fenâri, Misbâbw'l-üns, s. 595- Kırımi, Şerhu Miftâhi”l-gayb, vr. 
205b); (Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 667- Kırımi, Şerhu Miftdhi'i-gayb, vr. 
264b). 
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bazı şüphelerini dile getirmiş ve bunları çürütmüştür.*27 Mezkür şüp- 
heleri ve onlara verilmiş cevapları Kırımi, özetleyerek şerhine almış- 
t1r.2 Bazı konularda Fenâri'nin e/-Fut&hâtü'1-Mekkiyye, Hikmetü”l-iş- 
râk gibi eserlerden yaptığı alıntıları, Kırımi'nin de aynen aktardığı gö- 
rülmektedir.? 


Ahmed b. Abdullah Kırımi'nin şerhi, Miftâhu'l-gayb'ı yorumlama 
noktasında Misbâhu'l-üns'e büyük ölçüde benzerken, onun en farklı 
ve belki de en önemli tarafı, şârihin şerhini birtakım tasavvufi şiirlerle 
zenginleştirmesidir. Zira müellif, büyük çoğunluğunu İbnü”l-Fârız'ın o 
meşhur kasidesinden?” ve bir kısmını da İbn Arabi'nin e/-Fütühâ”'ın- 
dan?! naklettiği bu beyitleri eserinin tamamına serpiştirmiş ve konu- 
ların izahında bu beyitlerden istifade etmiştir. Kırımi, şerhini yazar- 
ken Miftâbu'l-gayb'ın hamdelesinden hâtimesine kadar tüm ibâreleri- 
nin yorumlamaktadır. Bu yönden de onun şerhi, Atpazâri ve Bursevi 
gibi şârihlerin şerhleriyle benzeşmektedir. Bunun yanı sıra müellif, ese- 
rini kendince tasnif etmeyip Miftâbu”l-gayb'daki başlıkları aynen kul- 
lanmıştır. Bahsi geçtiği üzere, Kırımi şerhinin İbnü'l-Fârız'ın şiirlerini 
Miftâbu'l-gayb metniyle birleştirmesi, tasavvuf tarihinde yeni dönem 
de denilen şerhler döneminin en önemli iki metninin bütünleştirilme- 
si demektir. Zira bu dönemde özellikle Konevi”nin telkinleriyle en çok 
şerh edilen kitaplar Fusüsu”/-hikem ve İbnü'l-Fârız'ın el-Kasidetü”t-tâiy- 
ye'sidir. Başka bir ifadeyle, Kırımi'nin bu şerhiyle Ekberi düşüncenin 
ana kaynaklarını Miftâhu'l-gayb üzerinde cem etmeye çalıştığını söyle- 
yebiliriz. Kırımi şerhi Fâtih döneminde kaleme alınmış şerhlerden biri 


327. Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 159-168. Ekberi muhakkiklerden olan Ab- 
dülgani Nablüsi de Taftazâni'nin bu eleştirilerine reddiye yazmıştır. Binâ- 
nealeyh, onun Kitdbü'l-vucüdü'!-Hak adlı eserinin ana teması bu reddiye- 
den oluşmaktadır. Bkz.: Alâeddin, Bekri, Abdülgani Nablüsi Hayatı ve Fi- 
kirleri, trc.: Veysel Uysal, İnsan Yay,., İstanbul 1995, s. 183. 

328. Bkz.: Kırımi, Şerhu Miftâhi'-gayb, vr. 42a-42b. 

329. Krş. (Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 530-Kırımi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 141b- 
142a); (Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 411- Kırumi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 98a). 

330. Bkz.: Kırımi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 16b, 33a, 50a, 80b, 104a, 121b, 150b, 
168a, 182b, 223b, 253a, 266a, 275b ve diğerleri. 

331. Bkz.: Kırımi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 44a, 49a, 83a, 9la, 281a ve diğer- 
leri. 
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olup, Misbâhu'l-üns ile İbn Fârız şiirlerinin belli bir usül üzere birleşti- 
rilmesinden oluşmuş bir şerhtir. 


4. Osman Fazlı Atpazâri Şerhi: 
Misbâhu'l-kalb Şerhu Miftâhi'l-gayb 


Osman Fazlı Atpazâri, 1041/1632 yılında Bulgaristan'a bağlı Şum- 
nu'da doğmuştur. İntisab tarihi bilinmemekle birlikte, Aziz Mah- 
mud Hüdâf'nin (v. 1038/1628)32 halifesi Saçlı İbrahim Efendi'ye 
(w. 1044/1634) Edirne'de intisab etmiştir. İsmail Hakkı Bursevi'nin şey- 
hi olan ve 1102/1691 yılında Magosa'da vefat etmiş olan Osman Faz- 
lı Efendi,** XVII. yy. Anadolu ve Rumeli topraklarında gelişip yayılan 
tasavvufi düşüncenin önemli simalarından biridir. Kadızâde Şeyh Meh- 
med Efendi (v. 1045/1635) ile Abdülmecid Sivâsi'nin (v. 1049/1639) 
vahdet-i vucüd üzerine tartışmalarının olduğu bir dönemde, sürekli 
olarak Fusâsu'l-hikem'i okuyup okutan, açıklayan birisi olarak sürgün- 
ler ve pek çok sıkıntılar yaşamıştır. İki önemli eserinin Sadruddin Ko- 
nevi'nin Miftahu'-gayb ve İ'câzü”l-beyân'ına şerh olması, onun vahdet-i 
vucüd anlayışına bağlı olduğunun net bir göstergesidir.*** Atpazâri'nin 
Misbâhu'l-kalb adlı Miftâhu'-gayb şerhinin müellif nüshası, Süleyma- 
niye Kütüphânesi, Reisülküttab, 511 numarada kayıtlıdır. Bu şerhin, 
Fenâri ve İzniki şerhinden en önemli farkı Miftâbu'l-gayb'ı en muhta- 
sar şekilde şerh etmiş olmasıdır. Zira şârih, Miftâbu'l-gayb'dan aldığı 
herhangi bir pasajı diğerlerinde olduğu gibi sayfalarca yorumlamak ye- 
rine, kısa fakat açık ve anlaşılır bir şekilde şerh etmektedir. 

Eserin büyük bir kısmında Atpazâri, kendi yorumlarına fazla gir- 
meksizin, konuyu en kısa şekilde ifade etmeye odaklanır. Bu yönüyle 
Misbâhu”l-kalb, diğer şerhlere ve özellikle de Misbâhu'l-üns'e nazaran 


132. Hayatı ve tarikati hakkında bkz.: Yılmaz, Hasan Kâmil, Aziz Mahmüd Hü- 
dâyi ve Celvetiyye Tarikatı, Erkam Yay., İstanbul 1982, s. 37-178. 

183. Hayatı hakkında daha fazla bilgi için bkz.: Yıldız, Sakıp, “Atpazari Osman 
Fazlı”, DİA, İstanbul 1991, c. IV, s. 84; Bursalı, Osmanlı Müellifleri, c. 1. 
s. 30. 

134. Bursevi, İsmail Hakkı, Kitâbü'n-netice, haz.: Ali Namlı-İmdat Yavaş, İnsan 
Yay., İstanbul 1997, c.1I, s. 58,316; c.11, s. 254, 442. 
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sade ve özet bilgi içerir mâhiyettedir. Şârih, Miftâhbw'l-gayb'dan aldığı 
birkaç kelimelik pasajın akabinde, buradaki kavramların sözlük anlam- 
larını vererek, eseri kelime bazında açıklamaya çalışmıştır. Söz konusu 
özelliğiyle şerh, Abdurrahman Rahmi Bursevi şerhi ile benzerlik taşır- 
ken, Misbâhu'l-üns'ten ise tamamen farklılaşmaktadır. 


Bu konunun daha net anlaşılması için burada Miftâhu'l-gayb şerh- 
lerinin yöntemlerinden söz etmemiz gerekir. Misbâbu'l-üns dışındaki 
şerhlerden Atpazâri, ve nisbeten Bursevi'nin şerhleri, metin içindeki ke- 
limelerin kavramsal karşılıklarını ilm-i ilâhinin anlayışlarına göre ver- 
meye odaklanmışlardır. Eserlerin geneline hâkim olan durum budur. 
İzniki ve Ahmed İlâhi'nin ise Fenâri'ye benzer bir metot kullandıkları 
söylenebilir. Zira bu iki şârih ibâreleri, kavramsal boyutta değil de ko- 
nu bazında ele almışlar ve o konuyla ilgili başka mevzülarla bağlantılar 
kurmuşlar, görüşlerini bu şekilde vermişlerdir. Buradan bir isimlendir- 
me yapacak olursak, diğer şerhler “kelime odaklı” iken Fenâri, İzniki ve 
Ahmed İlâhi şerhlerinin “konu odaklı” şerh olduklarını söyleyebiliriz. 


Her ne kadar müellif Misbâhu'/-kalb'de ne Fenâri'nin adından ne 
de Misbâhu'l-üns'ten herhangi bir yerde söz etmese de, biz eserin muh- 
tevâsında Fenâri'nin izlerini rahatlıkla bulabiliyoruz. Zira eserde, Fenâri 
ile ortak nakiller olduğu gibi, doğrudan ifade birliği de göze çarpmakta- 
dır. Mesela, Hakk'ı bazı perdelerin ardından müşâhede eden âlimlerin 
durumlarının anlatıldığı yerde Fenâri, İbn Arabi'nin Ukletü'/-müstevfiz 
adlı eserinden bir nakil yapar. Aynı yerde aynı nakli Atpazâri de yap- 
maktadır. Söz konusu mevzü ile ilgili olarak farklı eserlerde pek çok ma- 
lumât bulunabilirken, Atpazâri'nin de aynı alıntıyı yapması, Fenâri'den 
etkilendiğini düşündürmektedir.35 Şârihin kimi yerlerde ise Fenâri'nin 
yaptığı yorumların aynısını naklettiği görülmektedir.?** Atpazâri'nin 
Fenâri”den etkilendiğini ifade etmekle birlikte şu da belirtilmelidir ki, 
bu ekolün metinlerinin şerhi, Konevi'nin ve İbn Arabi'nin kitapları ol- 


335. Krş. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 440; Atpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr. 32b. 

336. Krş.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 571; Atpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr. 5Sa. Bu- 
na benzer başka örnekler için krş: (Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 516; Atpazâri, 
Misbâhu'l-kalb, vr. 4l1a); (Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 599; Atpazâri, Misbâ- 
hu'l-kalb, vr. 62b); (Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 509; Atpazâri, Misbâhwl-kalb, 
vr. 40a); (Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 329; Atpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr. 23). 
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maksızın yapılamaz. Bu, sadece tıpatıp bir taklit veya etkilenme de- 
Bil aynı zamanda kaçınılmaz bir durumdur. Ancak, burada Fenâri'nin 
fonksiyonunun şu olduğunu söyleyebiliriz: O, diğer katkılarının yanın- 
da, kendisinden sonra gelen şârihlere, Miftâbu'”l-gayb'ın metnini hangi 
kaynaklar vasıtasıyla yorumlayacakları konusunda da alternatifsiz bir 
rehberlik yapmıştır. 


5. Abdurrahman Rahmi Bursevi Şerhi: 
Şerhu Miftâhi”l-gayb 


Hangi tarihte doğduğu bilinmeyen ve Mevczâde lakabıyla anılan 
Abdurrahman Rahmi Bursevi, Halvetiyye tarikati mensuplarından, Bur- 
sa'daki Nasuhiyye dergâhı şeyhlerinden Kemter Ali Efendi'nin halifele- 
rindendir. İsmail Hakkı Bursevi ile aynı çağda yaşamış ve onunla soh- 
betlerde bulunmuştur. Zâhiri ilimleri Üryâni Ali Efendi'den tahsil et- 
miştir. 1173/1759 tarihinde vefat eden şârihin kabri Bursa'da, Zindan 
Kapısı Caddesi'nde, yaptırmış olduğu medresededir.”7 Mantık ve ma- 
tematik ilmine dair çeşitli eserleri kütüphanelerde mevcut olan şârihin, 
Miftâhu'(-gayb şerhinin üç nüshasını tespit edebildik.338 

Bursevi'nin Şerhu Miftâhi'l-gayb adlı eseriyle ilgili bir karışıklık 
olduğu çalışmalarımız sırasında ortaya çıkmıştır. Miftâhu'l-gayb şerh- 
leri arasında Malkoçzâde Mustafa Efendi adına kayıtlı bir başka şer- 
hten daha söz edilmektedir. Abdurrahman Rahmi Bursevi'nin Miftâ- 
bu'-gayb şerhi ile Malkoçzâde Mustafa Efendi'ye ait olduğu söylenen 
şerh mukayese edildiğinde, bu iki eserin tıpatıp aynı olduğu tarafımız- 
dan tespit edilmiştir. Söz konusu tespit Abdurrahman Rahmi Bursevi'ye 
ait olan şerhin iki nüshası ile, Malkoçzâde Mustafa Efendi'ye ait oldu- 
Ru iddia edilen şerhin, Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, 1729 numara- 
da kayıtlı olan nüshasının karşılaştırılması neticesinde elde edilmiştir. 


187. Bursalı, Osmanlı Müellifleri, c. |, s. 263. 

GR. Abdurrahman Rahmi Bursevi adına kayıtlı bu üç nüshâ şunlardır: Süley- 
maniye Ktp.; Halet Efendi, d. no: 286, 209 vr., tarih: 1158-1164; Beyazıt 
Ktp., Veliyeddin, d. no: 1729, tarih: 1180; Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, 
d. no: 1729, 134 vr, tarih: 1172. 
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Bursalı Mehmed Tâhir, Osmanlı Müellifleri adlı eserinde, Abdurrah- 
man Rahmi Bursevi'nin biyografisini verdiği kısımda, Bursa müderris- 
lerinin âriflerinden Malkoçoğlu Mustafa Efendi'nin de 1173/1759 ta- 
rihinde yazılmış bir Miftâbu'l-gayb şerhi olduğundan söz etmektedir.” 
Aynı bilgi O. Ergin'in makalesinde de zikredilmektedir.*** Osman Er- 
gin'in mezkür makalesini referans alan tüm çalışmalarda ise bu yanlış- 
lık tekrarlanmıştır. Kanaatimize göre Abdurrahman Rahmi Bursevi'nin 
ismindeki, 'Mevc-zâde' ibaresi ile “Malkoçzâde' ibaresi karıştırılmıştır. 
Ya da, Malkoçzâde Mustafa Efendi isimli şahıs da bir Miftâhu'l-gayb 
şerhi yazmış, fakat Abdurrahman Rahmi Bursevi'nin şerhinin bir nüs- 
hası üzerine de onun ismi yazılmış olabilir. 


Şârihin eserde başvurduğu kaynaklar, diğer tüm şerhlerde oldu- 
ğu gibi, en başta Konevi'nin eserleri olmak üzere, Ekberiyye'nin meş- 
hur müelliflerine ait kitaplardır. Fergânf*', Nasireddin Tüsi**, Kâşâni'* 
ve İbn Sinâ'nın?'” eserleri bunlardan öne çıkanlardır. Eser bu yönüy- 
le diğer Miftâhu'l-gayb şerhleriyle ortak özelliğe sahiptir. Ancak bura- 
da şunu da ilave edelim ki, bu kaynaklar arasında en büyük ağırlık Ko- 
nevi'nin eserlerine verilmiştir. Diğer Miftâbu'l-gayb şârihlerinden her- 
hangi birisinin adından ya da kitabından bahsetmeyen müellifin, ese- 
rindeki bölüm tasnifi, Miftâbu'l-gayb'ın tasnifinin aynısıdır. Bu yönüyle 
Atpazâri şerhine benzerken; Misbâhw'l-üns'ten ise tamamen farklıdır. 

Bunlarla birlikte Bursevi şerhinin en önemli özelliği, özgün ve kısa 
yorumlarla Miftâbu'l-gayb'ı şerh etmesidir. Birkaç yerde İzniki şerhine 
benzer yönler göze çarpsa da eserin geneline bakıldığında, şârihin her- 
hangi bir şerhten esinlenmediği, yukarıda bahsi geçen kaynaklardan is- 
tifâde ederek kendisine özgü yorumlarıyla, kitabını kaleme aldığı göz- 
lenir.*”* Bu sebeple, diğer Miftâhu'l-gayb şerhlerine kıyasla, orijinal ol- 


339. Bkz. Bursalı, Osmanlı Müellifleri, c. 1, s. 263. 

340. Ergin, “Sadreddin al-Kunavi ve Eserleri”, s. 71. 

341. Bkz. Bursevi, Abdurrahman Rahmi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, Süleymaniye 
Ktp.; Halet Efendi, d. no: 286, vr. 59a. 

342. Bkz. Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 28a. 

343. Bkz.: Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 29a. 

344. Bkz.: Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 16b, vr. 28a. 

345. Heriki şârih de Miftâb'ın girişinde zikredilen *hamd' kelimesini Cendi'den 
nakil yaparak şerh etmektedir. Ancak şârihlerin aktardığı bu pasajlar bir- 
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ma özelliği taşır. Nitekim Mif#âbu'-gayb'dan alınmış bir pasajın izahın- 
da, İzniki şerhi Misbâbu'l-üns ile çok büyük oranda benzerlik gösterir- 
ken ve Atpazâri şerhinde de yer yer Misbâhu'l-üns'e benzer yorumlara 
rastlanırken, Bursevi şerhinde durum bunun tam tersidir; orada tama- 
men farklı nakiller ve yorumlar yer almaktadır.!** 


6. Esrâru'ş-şühüd el-hâsıl min fethi'l-vucüd 


Eserin müellifi belli değildir. Bilinen tek nüshası Beyazıt Kütüp- 
hanesi'nde kayıtlıdır (Veliyyeddin Efendi, d. no: 1726, 264 vr, tarih: 
913/1507, müstensih: Muhammed b. Sa'id el-Kâşâni). Bu nüshanın ka- 
pak sayfasında, eserin Molla Fenâri tarafından yazılmış bir şerh olduğu, 
hatta Fenâri'nin kendi el yazısıyla h. 857 tarihinde kaleme aldığı nüs- 
ha olduğu kaydedilmektedir.**?” Ancak bunun yanlış bir nisbet olduğu 
eserin giriş kısmındaki ifadelerden anlaşılmaktır. Zira ismi bilinmeyen 
şârih, övücü sözlerle Miftâhw'l-gayb'ı takdim ettikten sonra Fenâri?den 
önce ona şerh yazan bir kimseyi görmediğini ve işitmediğini belirtmek- 
tedir. Bununla birlikte Fenâri'nin şerhine Miftâbu'l-gayb'ın metnini al- 
madığını ileri sürmüştür. Şârih kendi şerhinin, hem Miftâbu'-gayb'ın 
metnini hem de Fenâri'nin şerhinin içermesi bakımından özel bir ni- 
telikte olduğunu ifade etmektedir.*8 Ancak, kitabın kapak sayfasında- 
ki, -daha sonraki bir tarihte yazıldığını düşündüğümüz- kayıtta bu ifa- 
de tekzib edilerek, gerek Fenâri şerhinde ve gerekse İzniki ve Atpazâri 
şerhlerinde Miftâhu'l-gayb'ın metninin bulunduğu belirtilmiştir ki, bi- 
zim tespitlerimize göre de bu tekzib aynen doğrudur. Çünkü tüm bu 
şârihler şerhlerine Miftâhu'l-gayb'ın metnini koymuşlardır.**9 


Müellif giriş kısmında eserini Fatih Sultan Mehmed Han'a hedi- 
ye olarak takdim ettiğini ifade etmektedir. Ancak Sultan'ın isteği ve- 


birinden farklıdır. Krş.: İzniki, Fetbu Miftâbi'l-gayb, vr. 4a-Bursevi, Şerhu 
Miftâhi'l-gayb, vr. 2b. 

146, Krş.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 381; İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 129a; 
Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 64b. 

147. Bkz.: (Müellifi meçhul), Esrâru'ş-şühüd, vr. la. 

148. Bkz.: (Müellifi meçhul), Esrâru'ş-şühüd, vr. 2a. 

149. Bkz.: (müellifi meçhul), Esrârw'ş-şühüd, vr. la. 
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ya emri ile yazıp yazmadığına dair herhangi bir bilgi vermemektedir.?50 
Bu eser, şarihin girişte de bahsettiği üzere, Fenâri şerhinden en çok is- 
tifade edilen şerhlerden birisidir. Misbâbu'l-üns'ten istifade etme ko- 
nusunda ilk iki sırayı İzniki şerhi ile bu şerhin aldığını rahatlıkla söy- 
leyebiliriz. Müellif Miftâhu”l-gayb'ın metninden kendince seçtiği bir 
pasajın akabinde, Fenâri'nin o konuda yaptığı yorumu ve eğer ihtiyaç 
duyarsa, birkaç kelimeyle de kendi ifadelerini sıralamaktadır. Dolayı- 
sıyla bu eser, ilk bakışta Fenâri şerhi üzerine yapılmış bir çalışma gibi 
durmaktadır.”! Buraya kadar pek çok defa ifade edildiği üzere Fenâri, 
şerhinde Miftâhu'l-gayb'ı yorumlamanın yanında ilm-i ilâhiye dair pek 
çok malumât da vermektedir. Bu şerh için, Fenâri'nin eserindeki Miftâ- 
bu'l-gayb'ı şerh etmeye yönelik yorumlarını alıp geriye kalan ve tefer- 
ruata dönük görüşlerini çıkartan bir eser olduğunu söylemek yanlış ol- 
maz. Bu bakımdan eser, İzniki şerhinde olduğu gibi Misbâhbu'l-üns'ün 
bir çeşit özeti niteliğindedir. Şu kadar ki, bu, İzniki şerhinden daha kı- 
sadır. Ayrıca, şârihin Fenâri'nin ifadelerini onun sistemiyle birlikte nak- 
lettiğini görmekteyiz. Buna karşılık, şârih Fenâri'nin Misbâbu'l-üns'te 
Miftâhu'l-gayb'ın metninden şerh etmeyerek atladığı kısımları büyük 
bir titizlikle yorumlamaktadır. Bu cümleden olarak Miftâbu'-gayb'ın 
hamdele, salvele ve hâtime kısımlarını da şerh etmektedir. Eser bu yö- 
nüyle Misbâhu'l-üns'ten farklıdır.35? 


350. (Müellifi meçhul), Esrâru'ş-şühüd, vr. Ib. Bilindiği gibi Fatih Sultan Meh- 
med'de bir Konevi hayranlığı vardır. Tarihçi M. Bayram onun dönemin- 
de dört tane şerh yazıldığını iddia eder (bkz.: Bayram, “Fatih Sultan Meh- 
med'de Sadreddin Konevi Hayranlığı”, s. 38), ancak bunların hangi şerh- 
ler olduğunu belirtmez. Bizzat Fatih'in isteği üzerine kaleme alındığı kesin 
olarak bilinen İzniki ve Ahmed İlâhi şerhlerinin yanında bu eserin de bahsi 
geçen dört şerhten biri olma ihtimali yüksektir. 

351. Krş.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 90; (müellifi meçhul), Esrâru'ş-şühüd, vr. 
16a-16b. 

352. Mifâhu'-gayb'ın burada haklarında bilgi verdiğimiz şerhlerinden başka bir 
de Topkapı Sarayı Kütüphanesi'nde kayıtlı (Emanet Hazinesi, d. no: 1269, 
230 vr.), müellifi meçhul bir şerhinin daha olduğu araştırmalarda belirtil- 
mektedir. Ancak, Önsöz'de de belirttiğimiz gibi, bütün resmi işlemleri ye- 
rinc getirdiğimiz halde, görevlilerin eseri bize vermemeleri nedeniyle, Top- 
kapı Sarayı Kütüphanesi'ndeki bu nüshaya ulaşamadık. Dolayısıyla bu şerh 
hakkında kütüphane kaydı dışında hiçbir bilgiye sahip değiliz. 


İKİNCİ BÖLÜM 


MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK ANLAYIŞI 


MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK ANLAYIŞI 


KONUNUN TAKDİMİ: 
GENEL OLARAK VARLIK MESELESİ 


t arihin ilk çağlarından itibaren, insanoğlunun çevresini ve kendi- 
sini tanıma çabası dahilinde; “varlık var mıdır, varlığın aslı nedir, 
evren nasıl var olmuştur?” gibi sorular onun zihnini meşgul etmiştir. 
Bu sorulara ait cevaplar, her dönemin kendine has düşünme ve aklet- 
me yöntemleri ile mevcut birikime dayanarak verilmeye çalışılmıştır. 
Bu sebeple, İslâm düşüncesinde de varlık ve onunla irtibatlı konular 
merkezi bir yere sahiptir. Gerek filozoflar, gerek kelâmcılar ve gerek- 
su muhakkik süfiler varlık, varlıkla ilgili kavramlar ve mevzular üze- 
rinde ehemmiyetle durmuşlar ve bu mevzuda geniş bir te'lifât oluş- 
turmuşlardır. 


Varlıkla ilgili temel konuları inceleyen bilim dalı ontolojinin tari- 
hi, milattan önce yaşamış olan Aristo'ya (M.Ö. 384-322) kadar gider. 
Muallim-i evvel olarak şöhret kazanmış olan Aristo'dan itibaren pek 
çok filozofun varlıkla ilgili tartışmalara katılmasıyla vucüd/varlık kav- 
ramı, felsefenin temel konuları arasında yer almıştır. Hatta “varlık fi- 
lozofu” şeklinde anılmayı hak edecek kadar varlık konusunu işleyen, 
geliştiren ve tam anlamıyla sistemleştiren kişi Meşşâi ekolün bir temsil- 


130 » MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK VE BİLGİ ANLAYIŞI 


cisi olan İbn Sinâ'dır. Bu durum İslâm felsefesinde varlık kavramından 
daha merkezi bir konunun olmadığını açıkça göstermektedir.' 


Varlık ve onunla ilgili konuların kelâm ilminde ele alınışı ise tari- 
hi süreç içinde farklılık göstermiştir. Bu ilim dalının ilk döneminden 
(mütekaddimün) ziyade son döneminde (müteahhirün) Müslüman te- 
ologların kelâm ilminin konularını genişletmesiyle, varlığa ilişkin ko- 
nular daha çok tartışılmıştır.? Kelâmcıların varlık konusuna bu kadar 
eğilmeleri, dinin asıl meselelerinden biri olan Hakk'ın birliğinin, ya- 
ni tevhidin açıklanmasına, Tanrı ve varlık konularının izah edilmesi- 
ne bağlanabilir. 


Tasavvuf tarihine baktığımızda ise, ilk dönem klasiklerinde tasav- 
vuf ilminin ele aldığı meselelerin, metafizik konulardan ziyade, daha 
çok ahlâk, zühd ve ibadete taalluk eden mevzülar olduğu görülür. Ta- 
savvuf tarihinde yeni dönem dediğimiz İbn Arabi ve Sadruddin Ko- 
nevi'nin temellerini attığı süreçte başta varlık olmak üzere, metafiziğin 
hemen hemen tüm konuları tasavvuf ilminin çatısı altında ele alınma- 
ya başlanmıştır. Süfilerin bu konuya önem vererek tahlil etmeleri de 
büyük ölçüde Hak-âlem münasebetini açıklamaya matuftur. Mama- 
fih, Molla Fenâri kendi varlık tanımlarını Hak-âlem irtibatı ve bu irti- 
batı sağlayan hususlar başlığı altında ele almıştır. Çünkü gerek Fenâri 
ve gerekse onun da aralarında yer aldığı ve tasavvuf düşüncesinin ku- 
rucu düşünürleri olan muhakkik süfiler, varlık kavramı üzerinde salt 
ontolojik tartışmalar yapmak için değil, genel varlık tarifleri üzerin- 
den Hakk'ın varlığını ve bu Mutlak varlık ile var olduğu “vehmedi- 
len” mümkin varlıkların ilişkisini ortaya koymak maksadıyla varlığı 
tanımlamışlardır. 


Vucüdun çok anlamlı bir kelime olması onun içeriğinin tespitinde 
farklı pek çok görüşün ortaya çıkmasına sebep olmuştur. Varlık konu- 
sundaki tartışmaların farklı ilmi gruplara mensup mütefekkirler ara- 
sında vâki olması, her ekolün görüşünü en sağlam şekilde ispatlama- 
sı ihtiyacını doğurmuş ve böylece bu mevzüdaki ilmi birikim günbe- 


1. Kutluer, İlhan, İbn Sind Ontolojisinde Zorunlu Varlık, İz Yay., İstanbul 2002, 
s. 13. 

2. Yazıcı, Muhammet, “Sünni Kelâmcılara göre Varlık Kategorileri”, Atatürk Ünv. 
İlahiyat Fakültesi Dergisi, sy. 28, Erzurum 2007, s. 209. 
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gün artmıştır. Mesela Fenâri, “Hakk'ın mutlak ve vâcib olan vucüd ol- 
duğunu”, Sa“düddin Taftazâni'nin Makâsıd Şerbi'nde bunun aksi yön- 
de ileri sürdüğü bazı görüşlere cevap vermek süretiyle ispatlama yo- 
luna gitmiştir.? Şârih burada aynı zamanda nazar ehli olarak isimlen- 
dirdiği kimselerle kelâmcıların bahsi geçen konudaki şüphelerine de 
cevap vermektedir. Hatta eserini çok büyük ölçüde Misbâhu'l-üns'ü 
esas alarak yazan İzniki, söz konusu münâkaşaları ve cevapları kendi 
eserine almadığını, çünkü bunların içeriğinin hikmet ve kelâma kay- 
dığını belirtmektedir.* İzniki, Miftâhul-gayb şârihi olarak Ekberi ge- 
lcneğe mensup olmasına rağmen, Fenâri”nin, kelâmcıların ve filozof- 
ların şüphelerine verdiği cevapların felsefi ve kelâmi bir nitelik taşıdı- 
ğını belirtmektedir. 


Özetle, tarihin çok eski dönemlerinden itibaren tartışılan varlık 
meselesi, tüm disiplinlerce, çeşitli şekillerde ele alınmıştır. Varlığın ve 
onunla ilgili konuların, kendine ait terminolojisi ve sistemiyle birlik- 
te, tasavvuf ilmine genellikle İbn Arabi'den sonra girdiği kabul edil- 
mektedir. Bu süreçten sonra özellikle muhakkik süfiler tarafından bu 
tarz mevzülar, Tasavvuf 'un “ilm-i ilâhi” adıyla anılan ve yeni diyebi- 
leceğimiz sahasında, tasavvufun nazari boyutunu inşâ edecek biçimde 
ele alınmış ve bu konular çerçevesinde oldukça geniş bir literatür oluş- 
muştur. Şimdi Molla Fenârf'nin ve diğer bazı süfilerin varlıkla ilgili gö- 
rüşlerine geçebiliriz. 


i.  Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 151-169. 
4. İzniki, Fetbu Miftâhi'-gayb, vr. 47a. 


VARLIK İLE İLGİLİ TEMEL MESELELER 


A. MUTLAK VE MEVCÜD ANLAMINDA VARLIK 


ucüd kelimesinin anlam ve içeriğinin geniş ve bir o kadar da kar- 
U maşık olması, mânâsının tesipitinde birtakım zorluklara yol aç- 
mıştır. Bu sebeple kavramın anlam ve muhtevâsının tarifinde bazı tas- 
niflere gidilmiştir. Mesela Fenâri “vucüd” kavramını ana hatlarıyla iki 
bağlamda tanımlamakta ve ele almaktadır. Bunlardan ilki, varlığın, ade- 
min karşıtı olan anlamıdır. Diğeri ise, “bulmak/mevcüd olmak” mânâ- 
sındaki anlamıdır. Bu iki kısa tanım varlığın en meşhur tanımlarından- 
dır. Fenâri bu iki mânâya temas etmekle birlikte onun vucüd kelime- 
siyle ilgili tahlilleri daha ziyade “var olan/bulunan” ve “mevcüd olan” 
anlamlarına odaklanmıştır. Dolayısıyla Fenâri'nin varlık tanımı, esasen 
“mevcüd” kavramı için yaptığı tariflerden oluşmaktadır. 


“Yokluğun tersi ve nakzedicisi” şeklinde ifade edilen ilk anlam, 
aynı zamanda hakiki vucüda verilen isimdir. Yani, vucüdun ilk anla- 
mı, yokluğun, yokun, yok olanın tersidir. Fenâri'ye göre bu “yoklu- 
Pin tersi” manâsı, mutlak olarak varlık kelimesinin karşılığıdır. Ya- 
ni, varlık dendiğinde ilk olarak akla gelen mânâ, onun yokluğun ter- 
s olmasıdır. 
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Varlık kavramının diğer anlamı olan “mevcüd/var olan” manâsı, 
bulmak anlamındaki “ve-ce-de/> ; ,” fiilinden türemiştir. Fenâri'nin vu- 
cüd kavramına ilişkin yaptığı tanımların çok büyük ölçüde “vucüd-mev- 
cüd” ikilisi üzerinde yoğunlaştığı görülmektedir. Çünkü onun vucüd 
kavramını açıklarken üzerinde ağırlıkla durduğu husus, vucüdun mev- 
cüd olması yönüdür. Mevcüdiyet ona göre “ilk vucüd sahibi olan şey 
veya onun bulunduğu mahal” anlamındadır." O, mevcüdiyet kavramı- 
nı da-ra-be fiilinin mastarıyla örneklendirerek anlatmaktadır: Vucüd, 
izâfi olarak bir şeyin madrübiyeti/darb edilmişliği olarak isimlendirilir. 
Çünkü madrübiyet, darbın aynısı değil, bilakis darb, darb edenle (d4- 
rib) darb edilen (madrüb) arasında gerçekleşen bir nisbettir. Bu durum- 
da darbın, darb edene nisbeti dâribiyet olarak adlandırılırken, madrü- 
ba nisbeti ise madrübiyet olarak adlandırılır. Bunların her ikisi de ay- 
nı mastardan türemiş kelimelerdir. İşte mevcüdiyet de vucüda men- 
suptur ve ondan meydana gelmiştir.9 Fenâri, “darb” kökünden mad- 
rübiyetin türemesi örneğini “vecd” kökünden türeyen mevcüdiyet için 
verse de, bu ikisinin arasında anlam düzeyinde bir nüans olduğunu be- 
lirtmekten geri durmaz. Zira madrüb, darba sahip olan değil, üzerin- 
de darb fiili gerçekleşen şeydir. Halbuki mevcüd kavramı, vucüd sahi- 
bi olan şey anlamına gelmektedir.” Bu ayırım, Fenâri'nin mevcüd kav- 
ramının manâsını izah etme noktasında önemsediği nüanslardan biri- 
dir. Zira o, ayrıntısına ileride temas edeceğimiz üzere, mevcüd kavra- 
mına verdiği anlamı, “vucüd sahibi olan” tanımı üzerine inşa etmiştir. 


Müellifimizin ağırlıklı olarak “mevcüd” kavramı üzerinde durma- 
sının nedeni, varlığı “vucüd/varlık mevcüddur” şeklinde tanımlaması 
ve Hakk'ın varlığını da bu ilkeye dayandırmasıdır. Fenâri, “her mevzü, 
bir mahmüle sahiptir”# der. Buna göre vucüd da vucüd sahibidir, her 


Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 152. 

Fenâri, Misbâhu'l-tins, s. 152. 

Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 155. 

Mevzü ve mahmül terimleri birer mantık terimi olarak bilinmektedir. Buna 
göre mevzü, konu, mahmül ise yüklem anlamında kullanılmaktadır ve bu iki 
tabir varlığı tanımlarken kullanılan terimlerdendir. Mevzü terimi için bkz.: 
Kaya, Mahmut, “Mevzü”, DİA, Ankara 2004, c. XXIX, s. 496. Mahmül te- 
rimi için bkz.: Kâtiboğlu, Hasan, “Mahmül”, DİA, İstanbul 2003, c. XXVII, 
s. 387. 
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vucüd sahibi olan da mevcüddur. Bu durumda mevcüd kendisinden vu- 
cüd sâdır olan değil, vucüd sahibi olan şey olmaktadır. Müellifimiz söz 
konusu yargısını şöyle delillendirir: Bir şeyin kendisinden selbi müm- 
teni'dir/imkânsızdır. İşte bu sebeple vucüd, vucüd için zaruridir. Çün- 
kü vucüd vucüd için zâtidir, herhangi bir illetle ona tahsis edilmiş de- 
ğildir. Mesela kıdemin kıdemliği, hudüsün hudüslüğü kendilerine ait 
olan zâti özelliklerdir. Dolayısıyla bir şeyin zâtı, o şeyin sübütü için il- 
let olamaz.? Bu hususu Fenâri, her bir vucüdun mevcüdiyeti vucüd ile- 
dir, diyerek vurgulamaktadır.!9 Yani vucüdun mevcüdiyeti onun kendi- 
sinden ayrılmayan zâti bir husüsiyetidir. Hatta Fenâri, vucüd ve mev- 
cüdu bir görerek “vucüd mevcüdun aynıdır”!! demektedir. 


Fenâri varlığı “mevcüd” şeklinde tanımlamasının bir zorunluluk 
olduğunu düşünmektedir. Çünkü ona göre varlık denince akla gelen 
hakikat, “mutlak vucüd”dur. Bu mutlak vucüd eğer mevcüd olmazsa, 
ma'düm olur. Ma'düm olduğu zaman ise, ademle vasıflanan bir şeyin 
öncelikle var olması, yani varlık düzeyine gelmesi, daha sonra ma“düm- 
lukla nitelenmesi gerekir ki, bu, varlık ve yokluğun birleşmesi demektir. 
Birbirini nakzeden iki şeyin bir arada olmasının imkânsızlığı sebebiyle 
mutlak vucüdun yok olması imkânsızdır. Fenâri, varlığın mevcüdiye- 
tini bu şekilde izah ettikten sonra, mutlak vucüdun tüm varlığa yayıl- 
mış ve ortadan kalkması imkânsız olan bir hakikat olmasına da temas 
eder. Nasıl ki, insanlık kalktığında tüm insanlar da ortadan kalkıyorsa, 
vucüdun kalkmasıyla tüm mevcüdât da ortadan kalkar.!? Fenâri dışın- 
da diğer muhakkiklerde de rastlanan bu örnek, mutlak vucüdun tüm 
varlığın esası olan tek hâkikat olduğunu ifade etmektedir."? 


9. o Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 156. 

10. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 155. 

ll. Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 151. 

12. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 157. 

13. İnsanlık tabirinin tüm mahlükâta yayılmış genel bir hakikat olduğu görüşü 
Dâvüd-ı Kayseri'de de vardır. Ona göre varlık tüm mevcüdâta şâmil olan ge- 
nel bir hakikattir. İnsanların çok sayıda ve birbirinden farklı olması, insan- 
lığın her bir fertte çeşit çeşit zuhür etmesinden kaynaklanmaktadır. Aynı şe- 
kilde varlıkların çok sayıda ve çeşitte olması da, onların tamamını kapsayan 
mutlak varlığın onların her birinde farklı şekilde tecelli ve tezâhür etmesi se- 
bebiyledir. (Bkz.: Özdemir, Sema, Dâvüd Kayseri'de Varlık Bilgi ve İnsan, Ne- 
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Müellifimiz varlığın tüm mevcüdâtı içeren üst bir anlama sahip ol- 
masının yanında, onun hakikatinin kendi zâtıyla anlam kazandığına da 
temas etmektedir. Onun Fergâni'den naklettiği bu görüşe göre, vucü- 
dun hakikati, vucüdun kendisini kendisinde onun vasıtasıyla bulduğu 
şeydir. Ya da vucüdun kendisini bir başka şeyde veyahut vucüddan baş- 
kasını mertebe gibi bir başka şeyde yine onun vasıtasıyla bulduğu şey- 
dir. İşte bu şeyin nurluluğu, kapalı olanı açmaktadır. Bu bağlamda, vu- 
cüdun hakikati olarak tarif ettiğimiz şey, onun ilimle irtibatını ortaya 
çıkarmaktadır. Zira ilim, aynın ayn için zuhürundan ibarettir. Bir başka 
deyişle, aynda topluca bulunması yönünden, zâtın aynının kendisi için 
tüm itibarlarını ihata eder halde zuhür etmesidir. Çünkü bu sayede zâ- 
hir olanın eseri, kendisi için zuhür ettiği kimsede elde edilir.'* Fenâri'nin 
kastettiği şey şudur ki, vucüdun zuhüru olmaksızın bilginin gerçekleş- 
mesi söz konusu değildir. Dolayısıyla vucüdun zuhür etmesi ya da zâtın 
kendini zuhür mertebelerinde bulması yönüyle, varlık ile bilme (ilim) 
arasında bir irtibat söz konusudur. Bu açıdan vucüd iki husüsiyetle kar- 
şımıza çıkmaktadır. Bunlardan birincisinde vucüd, gaybi hakiki vahde- 
ti ve nisbi kesretiyle zuhür etmektedir. Bu itibarla vucüdun tarifi, zâtın 
hem kendi zuhüru hem de esmânın mazharları olarak adlandırılan süre- 
tiyle zuhüru bakımından kendisini bulmasıdır. Bu noktada her bir ilâhi 
isim zâtın aynı olan vucüdun zâhiridir. İkinci hususiyette ise zâhir vu- 
cüd, kendisiyle vucüdun kendisinden ta'ayyün etmiş her süreti, ruhâni, 
misâli veya cismâni bir mevcüd olarak bulduğu şeydir. Buna göre vu- 
cüd her mertebede bu mertebeye, yani bulduğu süretlere göre zâhirdir. 5 


Fenâri”nin ve birçok muhakkikin varlığa ilişkin yaptığı tarifler, onu 
tam olarak tanımlama gücüne sahip değildir.!* Bu, varlığın tanımlana- 


fes Yay., İstanbul 2014, s. 77. Vucüd lafzının tüm hakikatlere verilen ortak 
bir ad olarak kullanımı hakkında bkz.: Konevi, Sadruddin Muhammed b. İs- 
hâk, Yazışmalar, trc.: Ekrem Demirli, İz Yay., İstanbul 2002, s. 189-190.) 

14. Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 190. 

15. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 191. 

16. İbn Sinâ varlığın, bedihi ve basit bir kavram olması sebebiyle tanımlanama- 
yacağını veya tanımı yapılarak bilinemeyeceğini ifade etmektedir. Bu sebep- 
le varlık, zihin tarafından doğrudan kavranır ama başka kavramlara dayanı- 
larak tarif edilemez. Hatta varlığın zıddı olan yokluk kavramı bile ona mü- 
racaat etmeksizin tanımlanamaz. (Bkz.: Aydar, Ercan, “Varlık Felsefesi ve İbn 
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mayacak derece açık olmasının yanında, soyut olarak anlaşılmasının 
güçlüğünden de kaynaklanmaktadır. Bu noktada Fenâri, varlığa izafe 
edilen niteliklerin onun hakikatini değil, nisbetlerini ifade etme özelli- 
Bi taşıdığını belirtir. Mesela vucüb, kıdem, hudüs gibi nitelikler vucü- 
dun hakikatinin değil, nisbetlerinin isimleridir. Aynı şekilde vucüd, mâ- 
hiyete bitişmesi sırasında başka bir varlık olmaz, bilakis o ebedi olarak 
vucüd hüviyetindedir. Bu sebeple idrâke ve bilgiye konu olan şey, vu- 
cüdun kendisi/hakikati değil, birtakım hükümleri ve itibarlarıdır.” İn- 
sanın halihazırda a'yânda idrâk ettiği, kevnde akıl, hayâl, his veya her- 
hangi bir idrâk organıyla müşâhede ettiği şeyler, renklerden, ışıklar- 
dan, nitelikleri ve nicelikleri farklı birtakım yüzeylerden ibarettir. İş- 
te bütün bunlar, varlığın hükümleri, Hakk'ın ilminin nisbetlerinin sü- 
retleri veya her mevcüdun hakikatine bitişen lâzımi sıfatlardır. Bunlar, 
nasıl isimlendilirse isimlendirilsinler vucüd değillerdir. Vucüd, burada 
söz konusu süretler için bir ayna konumundadır ve onlara göre zuhür 
etmiştir.'?# Söz konusu durumun sebebi vucüdun hakikati bakımından 
parçalanamaz (gayr-i münkasim)!? ve içinde boşluk olmayan (musam- 
med) yapısıdır.?9 Kanaatimizce varlığın tarif edilemez nitelikte olması 
onun bu şekilde bir bütün olmasından kaynaklanmaktadır. Zira isim, 
sıfat, şe'n, keyfiyet ve kemiyet gibi özellikler bir varlığın parçalarından 
veya ona sonradan eklenmiş eklentilerden ibarettir ve bir şey bunlar 
vasıtasıyla başka şeylerden ayrılır. Bahsettiğimiz isim, sıfat, şe'n, keyfi- 
yet vb. özellikler çıkarıldığında geriye kalan hüviyettir. Hüviyet ise bir 
bütündür ve onu tarif etmek imkânsızdır. 


Vucüd kavramının zihin tarafından doğrudan kavranabilecek açık- 
lığa (bedihiyet) sahip olmasının yanında bir o kadar da karmaşık yapısı, 
onun tanımlanabilmesini zorlaştırmaktadır. Bu sebeple İbn Sinâ gibi bazı 


Sinâ”, İstikâmet, sy. 4, Ankara 2012, s. 29. İbn Sinâ'nın varlık tanımları için 
ayrıca bkz.: Atay, Hüseyin, İbn Sina'da Varlık Nazariyesi, Kültür Bakanlığı 
Yay., Ankara 2001, s. 24-50.) 

17. Fenâri, Misbâbwl-üns,s. 164. 

IR. Konevi, Miftâhu'gayb, s. 21, (Tasavvuf Metafiziği, s. 22), Fenâri, Misbâ- 
bu'l-üns, s. 181. 

19. o Fenâri'nin varlığın bölünemezliği hakkında mantık ve felsefe ilkeleri çerçe- 
vesinde yaptığı izahları için bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 209. 

)0.  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 236. 
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filozoflar onun tanımlanamaz nitelikte olduğunu savunmuşlardır. Bunun- 
la birlikte varlık farklı disiplinlere mensup kimseler tarafından değişik 
şekillerde tanımlanmaya çalışılmıştır. Fenâri ise varlığın “mevcüdiyet”i- 
ne ağırlık vermek süretiyle, onun bu yönünü ispatlamayı tercih etmiştir. 


B. VARLIK TÜRLERİ 
1. Mutlak/Vâcib Varlık 


Varlık, çeşitli kategorilere ve türlere ayırılmakta ve bu şekilde in- 
celenmektedir. Buna göre varlık genellikle, mutlak-mukayyed ve vâ- 
cib-mümkin şeklinde bir tasnife tabi tutulmaktadır. Ancak, burada çok 
önemli bir hususa dikkat edilmesi gerekmektedir: Bu iki varlık tanım- 
lamasından, Ekberiyye ekolüne göre, iki ayrı varlık olduğu anlaşılma- 
malıdır. Çünkü çalışmamızda Fenâri”de de görüleceği üzere, bütün vah- 
det-i vucüd ehlinin nazarında varlık tektir. Tanımlamalar ve tasnifler, 
sadece bu tek varlığın farklı isimlendirilmelerinden ve tasniflendirilme- 
lerinden ibarettir. Dolayısıyla bizim burada yaptığımız tasnifler de as- 
lında varlığın zihinde kolay anlaşılması için ortaya konmuş “isimlen- 
dirme”den başka bir şey değildir. Fenâri'nin varlığa ilişkin açıklama ve 
tanımlamaları, büyük ölçüde mutlak ve vâcib olan varlığı izaha dönük 
olduğu için burada öncelikle bu iki varlık kategorisi hakkında bilgi ver- 
meyi uygun görmekteyiz. 

Fenârf'nin mutlaklık lafzına yüklediği anlama baktığımızda, onun 
belki de tanımlanması neredeyse imkânsız olan bir özellik olduğunu 
görürüz. Zira müellif söz konusu kavramla ilgili olarak tam mutlaklı- 
ğın her türlü nitelemeden hatta mutlaklık kaydından dahi uzak oldu- 
gunu ifade etmektedir. Ona göre mutlak olan şeyin künhü, ne yakın- 
lık-uzaklık gibi bir cihetle, ne de hissi, vehmi veya akli bir işaretle tahsis 
edilemeyeceği gibi bunlardan soyutlanamaz da. Çünkü bu özelliklerden 
mücerred olduğunu söylemek de bu şey için bir kayıt mesabesindedir.?! 


21. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 170; 208. Fenâri, Hakk'ın zâtı için “mutlak” tabi- 
rinin kullanılmasının, onun yalnızca ta'ayyünü açısından mümkün olduğuna 
dikkat çekmektedir. Zira zâtta ta'ayyün söz konusu olmadığı için mutlaklık, 
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Mutlak vucüd tanımlarıyla gerek Konevi ve gerekse Fenâri, 
Hakk'ın varlığını tanımlamayı amaçlamaktadır. Bu itibarla Konevi, 
Miftâbu'l-gayb'da “Hak kendisinde hiçbir ihtilâf bulunmayan “vucüd-ı 
baht'tır” der.22 Konevi, saltvucüd anlamındaki “vucüd-ı baht” tabiriy- 
le “vucüd-ı mutlak”ı kastetmektedir. O halde bir ve bölünmez hakikat 
olan mutlak vucüd, Hakk'ın varlığıdır. Fenâri bu minval üzere mutlak 
vucüdu, “mahzâ vucüd olması sebebiyle hakkında hiçbir kesret, ter- 
kib, sıfat, isim, şekil, nisbet ve hükmün düşünülemeyeceği, her türlü 
itibar ve kayıttan hâlis olan vucüd-ı baht” şeklinde tanımlamaktadır. 
Fenâri, Konevi”nin vucüd-ı baht tanımında zikrettiği “içinde hiçbir ih- 
tilaf olmayan” ibaresi üzerinde durarak, bunun iki hususa işaret ettiği- 
ni belirtmektedir: 


Bu iki husustan ilkine göre, kendisinde hiçbir ihtilaf bulunmayan 
demek, içerisinde asla kayıt bulunmayan demektir. Çünkü kayıtlar, ih- 
tilafın menbaıdır. İhtilafın olmadığı yerde herhangi bir kayıt da bulun- 
maz. İkincisine göre ise, hiçbir ihtilaf bulunmayan demek, sübütunda 
hiçbir ihtilaf söz konusu olmayan demektir. Bu durumda Vucüd-ı Mut- 
lak'ın mevcüdiyetinde hiçbir tereddüt yoktur.? Fenâri, Hakk'a izafe 
edilen her türlü teveccühün ve iltifat hükümlerinin de bir çeşit kayıt 
olduğunu, ancak bunların Hakk'ın zâti istiğnâ mertebesinden tenezzül 
etmesinden sonra devreye girdiğini belirtmektedir. Bunlar, onun nisbi 
sıfatları ve esmâ'i nisbetleri olarak değerlendirilir. Hak, müteallıkları 
vasıtasıyla nisbi olarak temeyyüz eder. Bu noktada Hak, kendi zâtının 
aynıdır ve onunla birlikte hiçbir şey yoktur. Eğer olsaydı o zaman bu 
şey ile kayıtlanırdı ki, bu onun hakkında imkânsızdır.? 


Fenâri, mutlak varlığa izafe edilen nisbet, isim ve sıfat gibi, onu 
kayıtladığı düşünülen husüsiyetlerin hangi cihetle ona tahsis edildiği 


onun zâti mertebesi kastedilerek kullanılamaz. (Bkz.: Fenâri, Misbâhu'/-üns, 
s. 166. Konevi, Sadruddin Muhammed b. İshâk, Meşran”-busüs ilâ ma'âni- 
yi'n-Nusüs, neşr.: Ali b. Ahmed, Merkezü İntişârât, İran 1379, s. 55, (kita- 
bın adı bundan sonra sadece en-Nusüs olarak verilecektir), (Konevi, Sadrud- 
din Muhammed b. İshâk, Vahdet-i Vucüd ve Esasları, trc.: Ekrem Demirli, İz 
Yay., İstanbul 2002, s. 14)'ten naklen.| 

22. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 17, (Tasavvuf Metafiziği, s. 19). 

23. Fenâri, Misbdbu'l-üns,s. 150. 

24.  Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 170. 
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üzerinde durmaktadır. Ona göre, mutlağın özelliği tüm mukayyedâtı 
ile beraber olmasıdır. Ancak bu beraberlik, zarfiyet, hulül, mücâveret/ 
komşuluk ve mümâsât/bitişiklik anlamında değildir. Zira bunların hep- 
sinde, onun bu sıfatları ve özellikleri kendisinden ayrı birer unsurken, 
daha sonra ona katılmış olması intibâı bulunmaktadır. Halbuki mut- 
lak varlık, kendi özellikleriyle bir bütündür ve bu özellikler onun aynı- 
dır. Dolayısıyla mutlak varlığın yapısında, onun kendiliğinden ayrı bir 
husüsiyet, kayıt, sıfat ve nisbet söz konusu değildir.” 


Abdurrahman Rahmi Bursevi, mutlak varlığın bütünlük arz eden 
yönünü, Hakk'ın tüm mevcüdât ile zâti beraberliğe sahip olması üze- 
rinden izah etmektedir. Zira bu beraberlik de yine mutlak varlığın bir 
başka yönüdür. Mutlak varlık olan Hak, eşyâ ile, onları bilmesiyle bir- 
likte bulunur (huzür). Çünkü eşyâ onun taakkullerinin ta'ayyünlerin- 
den ibarettir. Dolayısıyla zerre miktarı bir şey bile onun ilminin dışına 
çıkmamaktadır. Söz konusu ilim ve taakkul, Hakk'ın vucüdunun ay- 
nı olan ehadi zâtında gerçekleşmektedir. Buradaki ilmi bütünlük, yani 
ilim ile ma'lümun ittihâd halinde olması, Hakk'ın bölünmez tek haki- 
kat olan mutlak vucüdunun özelliğidir.2 Bu noktada Bursevi, vucüd-ı 
bahtın ehadiyyetine dikkat çekerek onu tarif eder ki, buna göre içinde 
hiçbir tegayyür ve taaddüdün bulunmadığı ve kendisini tahsis eden her 
türlü kayıttan ve vasıftan uzak olan varlık, vucüd-ı bahttır. Bu özellik 
onun ehadiyyet yönüdür.?” 


Molla Fenâri, mutlak varlığın özelliklerinden bahsettikten sonra 
onun mevcüdiyetine de temas etmektedir. Buna göre mutlak varlık, 
mutlaklığı, umümiliği ve her şeyi ihâta edici özelliğiyle bizâtihi mevcüd, 
varlığı zorunlu, yokluğu ise imkânsızdır. Mutlak varlığın vucüd olma- 
ması nasıl imkânsız ise mevcüd olmaması da o ölçüde imkânsızdır. Ni- 
tekim bahsi geçen bizâtihi mevcüd olma ve zorunluluk husüsiyetleri- 
nin ondan çıkarılması söz konusu olamaz. Mamafih her çeşit kemâlât 
onun için sâbittir ve onun mutlaklık mertebesinin lâzımıdır.28 


25. Fenârünin mutlak varlığın husüsiyetlerini ve mahmullerini ihâtasını değer- 
lendirdiği asıllar için bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 209-210. 

26. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 171. 

27. Bursevi, Şerhu Miftâhi'-gayb, vr. 15b. 

28. Bkz.: Fenâri, Risâle fi beyâni vahdeti'l-vucüd, vr. 8 1b-82a. 
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“Vâcib” diye adlandırılan varlık ise, “vucüdu kendi zâtı veya ken- 
dinin aynı olan vucüd” demektir. İzniki bu tanımı, yokluğun vâcib var- 
lıkla irtibatı üzerinden delillendirmektedir. Ona göre vâcib, ademi bir 
vâsıtayla değil de, zâti olarak nefyeden şey demektir. Bu ise vucüdun 


etmekten imtinâ etmez, yalnızca varlık vasıtası ile kabul eder. Zira vu- 
cüdun ademi kabul etmesi en uzak mevhumdur. Çünkü vucüd had- 
dizâtında ademin karşıtıdır (münâfi).2 Şârih, bizâtihi vucüdun ademin 
karşıtı olma özelliği vâcibde de görüldüğü için vucüd ve vâcib arasın- 
da bir ayniyetten de söz etmektedir. Bu noktada İzniki'ye göre, mutlak 
vucüd aynı zamanda vâcibtir. 


İbn Sinâ'nın ifadeleri konuyu biraz daha açıklığa kavuşturur nite- 
liktedir. Ona göre, varlık kazanan şeyler ikiye ayrılır: biri zorunlu/vâ- 
cib varlık, diğeri ise mümkin varlıktır. Vâcib varlık, zâtı dikkate alındı- 
ğında varlığı zorunlu olandır.?9 Vâcibliğin olmazsa olmaz şartı, vucü- 
dun zâti olması, yani zâttan kaynaklanması hususudur. Onun bu zâtili- 
gi, mevcüdiyetinin kendinin aynı olan vucüda bağlı olması ile gerçek- 
leşir. Bu manâda mevcüd ve vucüd, aralarında bir farklılık olmayan tek 
bir şeydir. Fenâri bunu “vucüd/varlık olmaması imkânsız olduğu gibi, 
mevcüd olmaması da imkânsız olan” şeklinde ifade etmektedir.” Bir 
başka deyişle, vâcib varlık kendinin aynı olan vucüd ile mevcüddur. Bu 
özellik aynı şekilde vucüd-ı mutlak için de ifade edilir. Dolayısıyla vu- 
cüd-ı mutlak, vâcibu'l-vucüddur. Bir şey ile kendisi arasında bir haki- 
kat olmadığı için, vâcibin varlık kazanmasında herhangi bir sebebiyet 
söz konusu değildir. Dolayısıyla vâcib, herhangi bir sebep ve illetle de- 
pil, bizâtihi kâim olandır.” Bir diğer tabirle vâcib, varlığı kendinden 
olan demektir. Varlığı zâtının gereği ve bütün yönlerden zorunlu olan 
vâcibu'l-vucüdun herhangi bir illeti yoktur. 


İbn Sinâ'nın vâcibu”-vucüd tarifinde en çok üzerinde durduğu hu- 
suslardan biri, onun varlığının illetsiz olması yönüdür. Çünkü, eğer var- 


29, İzniki, Fetbu Miftâhi'-gayb, vr. 48b. 

10. İbn Sinâ, Ebü Ali Hüseyin b. Abdullah, Kizâbuş-Şifâ4 Metafizik, trc.: Ekrem 
Demirli-Ömer Türker, Litera Yay., İstanbul 2004, c. I, s. 35. 

MW.  Fenâri, Risdle fi beyâni vahdeti”l-vucüd, vr. 81b. 

1. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 151. 
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lığı illetsiz olmazsa, vâcibliğin en temel şartı olan “varlığının zâtiliği” 
sağlanmamış olmaktadır. Bu sebeple İbn Sinâ, zorunlu varlığın (vâci- 
bu'l-vucüd) illetsiz olduğunu söylemektedir. Eğer illetli olursa, varlı- 
ğını bu illetten almış olur ki, varlığını herhangi bir şeyden alan varlık, 
zâtı açısından zorunlu varlık olmaz. * 


Bir diğer tanımla bizzat/zâtı itibariyle vâcib, vucüdunun zâtı için 
kaldırılması imkânsız olandır. Bunun sebebi şudur: tikellerin/fertlerin 
zâtı ve mukavvimi olan külli hakikatlerin kalkması demek, vâcibu”-vu- 
cüdun cümlesinden olan fertlerin kalkması demektir.** Burada müel- 
lif, mutlaklığın, yani tüm mevcüdâta şâmil olma özelliğinin vâcibin lâ- 
zımı değil bizzat kendisinden (zâti) olduğunu ifade etmektedir. Zo- 
runlu varlık ve mümkin varlık tanımlamalarında ayırıcı özellik, varlı- 
ğın bir kaynaktan alınması veya bizzat varlığın kendisi olmasıdır. Bu- 
na göre vdcib, varlığının başkasından kaynaklanması mümkün olma- 
yan, mümkin ise varlığını başkasından kazanmış ve var olmasıyla yok 
olması eşit iken mevcüd hale gelendir. Vâcib ile mümkin arasındaki bir 
diğer ayırım ise vâcibde varlık onun zâtının aynı iken, mümkinde ise 
kazanılmıştır, dolayısıyla vâciblik onun bir sıfatı veya zâtı olarak nite- 
lenemez.” Çünkü başkasından alınan şey, o varlığın zâtının aynı de- 
ğil bilakis kendi zâtına yapılmış bir ilâvedir. İşte Hak dışındaki tüm 
mevüdâtın durumu böyledir. Bu da, vâcib varlıkla mümkin varlık ara- 
sındaki en temel farktır.?* 


İbn Sinâ, vâcibin özelliklerini, onun bizzat mevcüd olması ve bu 
noktada yegâne, tek olmasını vurgulayarak ifade etmektedir. Varlığı 
zâtı gereği zorunlu olanın varlığı, bütün yönlerden zorunludur. Var- 
lığının bir başkasına denk olması, bunlardan her birinin varlığın zo- 
runluluğunda eşit olmaları ve birbirlerini gerektirmeleri mümkün de- 
ğildir. Vâcibu'l-vucüdun varlığının, çokluğun toplamı olması kesin- 
likle söz konusu olmadığı gibi, hakikatinin de bir yönden müşterek 
olması imkânsızdır. Kısaca vâcibu'l-vucüd ne görelidir, ne değişken- 
dir, ne çokluktan oluşmuştur ve ne de kendine özgü varlığında bir 


33. İbn Sinâ, Metafizik,c.I,s. 36. 
34. Fenâri, Misbdhu'l-üns, s. 157. 
35. Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 175. 
36. Atpazâri, Misbâhu'/-kalb, vr. 15b. 
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başka varlıkla ortaktır.*? Vâcib varlık, varlığı zâti olup, var olmama- 
sı imkânsız olan varlıktır. Varlığının zâtiliği sebebiyle herhangi bir il- 
let ve sebep sayesinde değil, kendisi ile var olmuştur ve bu noktada 
hiçbir varlık onunla müşterek değildir. Vâcib varlık, hiçbir sebep ve 
illet olmaksızın kendinin aynı ile mevcüd olduğu için aynı zamanda 
mutlak varlıktır. 


2. Mutlak/Vâcib Varlık Olarak “Vucüd-ı Hak” 


Fenâri, varlığın tüm mevcüdâta şâmil olan genel bir hakikat olma- 
sı yönü üzerinde bilhassa durmaktadır. Onun bu tavrı, Hakk'ın varlığı- 
nın mevcüdâta nisbetle, asıl ve tek hakikât olduğunu izah etme maksadı 
taşımaktadır. Dolayısıyla mutlak ve vâcib varlığa ilişkin açıklamaların 
hepsi Hakk'ın varlığını izah edebilmek için bir zemin oluşturma çaba- 
sından ibarettir. Müellifimiz, herhangi bir husüsiyet olmaksızın mutlak 
anlamda “el-Vucüd” ifadesini Hak için kullanmakta ve bu isimlendir- 
menin maksadını açıklama ihtiyacı hissetmektedir. Ona göre, Hakk'ı 
“el-Vucüd” olarak isimlendirmek ve nitelemek, Hakk'a hakiki bir isim 
vermek için değil, onun zihnin idrâk düzeyine indirilmesi içindir. Çün- 
kü Hak, künhü bilinemediği için yalnızca bir isim, vasıf ve nisbet vasıta- 
sıyla bilinebilmektedir.?* Bu noktada Hakk'a “el-Vucüd” demek, onun 
hakikatinin künhünü ifade etmek için değil, onun varlığını imkân öl- 
çüsünde beşer idrâkine sunmak içindir. 

Vâcibu”l-vucüd'un kendinin aynı olan zâtıyla bizâtihi kâim ve bu 
bakımdan aynı zamanda mutlak varlık olduğunu ifade etmiştik. Fenâri, 
bazı filozofların ve kelâmcıların “Hakk'ın özel/husüsi bir varlığı vardır” 
görüşünü, O'nun mutlak ve vâcib varlık olduğunu ileri sürerek redde- 


17. İbn Sinâ, Metafizik,c.1, s. 36. 

:R, Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 168. Nablusi, de “el-Vucüd” lafzının Hakk'ın bir 
ismi olmadığını belirtir. Zira ona göre bu lafızla Cenâb-ı Hakk'ın tüm mev- 
cüdâtı ikâme etmesi kastedilmektedir. (Bkz.: Nablusi, Abdülgani b. İsma- 
il, Gerçek Varlık, trc.: Ekrem Demirli, İz Yay., İstanbul 2003, s. 20. Hakk'ın 
“el-Vucüd” olarak nitelendirilmesiyle ilgili değerlendirmeleri için bkz.: De- 
mirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 213-214.) 
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der. Buna göre husüsiyet, yani özel varlık olma niteliği, Hakk'ın varlı- 
ğına dâhil olarak ârız olursa, o zaman vâcib terkibden oluşur; eğer hâ- 
ricen ârız olursa, bu durumda husüsiyet ona ârız olmuş bir sıfat olur ve 
zâtında ondan ayrışması/imtiyâzı gereklidir. Halbuki bitişme olmadan 
imtiyaz söz konusu olamaz. Hakk'ın varlığı ise herhangi bir bitişme ve 
ayrışmanın söz konusu olmadığı Vucüd-ı Mahz'ın ta kendisidir.” Vâ- 
cib varlığa hâricen veya kendi içinden bir şeyin bitişmesi ve ondan ay- 
rılması mümkün değildir. Çünkü bunların hepsi “mahzâ varlık/vucüd-ı 
baht” olma özelliğine aykırı durumlardır. Filozoflar, Hakk'ın özel bir 
varlığa (vucüd-ı husüsi) sahip olduğunu ya da onun vucüdunun hâriç- 
te mevcüd olan zâid bir vucüd olduğunu ileri sürmektedirler. Fenâri bu 
iki görüşün her ikisinin de bâtıl olduğunu ifade eder. Eğer vâcib olan 
vucüdda bir hususiyet söz konusu olursa, o zaman vâcib mürekkeb bir 
varlık olur ki, bu mümkün değildir. Eğer kendisi dışında bir hususiyet- 
ten söz edilirse, o zaman bu husüsiyet, vucüda ârız olan bir sıfat olur 
ki, daha sonra onun Hakk'ın zâtından ayrılması gerekir. Fakat bitişme 
olmadan imtiyazın olması söz konusu olamaz. Bitişmenin olmaması 
da hususiyetin ona ait bir özellik olmadığını gösterir. Kısaca, Hakk'ın 
özel bir vucüda sahip olduğu görüşü imkânsızdır. Hakk'ın hâriçte bir 
vucüdu olduğuna dair ileri sürülen görüş ise pek çok imkânsız duru- 
ma yol açtığı için kendi kendini nakzetmektedir. Çünkü hârici bir vu- 
cüddan söz edilecek olursa, vâcib olan vucüdun taaddüdü ve imkânı 
ortaya çıkacaktır.** 


Fenâri, gerek felsefecilerin ve kelâmcıların Hakk'ın varlığı ko- 
nusundaki iddialarına cevap vermek ve gerekse mutlak ve vâcib olan 
Hakk'ın varlığını izah etmek üzere, onun vucüdunun mâhiyetinin ay- 
nı olması, zamanla kayıtlanmaması, umümiliği, kuşatıcılığı (muhit) ve 
zıtları cem' etmesi gibi bazı özelliklerine temas etmektedir. Bu özellik- 
lerden biri, vâcib olan varlığın mâhiyeti ile vucüdunun birbirinin aynı 
olmasıdır. Fenâri'nin, Nasireddin Tüsi'den naklettiğine göre, mâhiye- 
ti vucüdunun aynı olan ve varlığı da kendisi için zarüri olan varlık li- 
zâtihi vâcibdir. Hak'tan başka vâcib varlık, vâcibin taaddüdünün im- 


39. Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 153. 
40. Filozofların ve kelâmcıların ileri sürdüğü bu iddia ve Fenârinin bunlara kar- 
şı verdiği cevaplar için bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 153-154. 
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kânsız olması sebebiyle söz konusu değildir.*! Fenâri, vucüd ve mâhiye- 
tin gayr-i mec'ül olduğuna da dikkat çeker. Aynı şekilde vucüdu gayr-i 
mec'ül olan varlık da vâcibdir.? Vucüdunun zâtının aynı olması onun 
bir başkası tarafından var edilmediğini, bir müreccihe muhtaç olmadı- 
ğını ifade etmektedir. Söz konusu ayniyet Hakk'ın bizâtihi var olduğu- 
nu göstermektedir. 


Mutlak varlık olarak her türlü kayıttan uzak olan Hakk'ın, zaman- 
la kayıtlanması da imkânsızdır. Mamafih, tüm anlar onun katında hâ- 
zırdır. Hatta bu huzurda tüm mevcüdât varlıkları ve halleriyle geçmiş, 
şu an ve gelecek zaman nisbetleriyle taksim edilmiş halde yer almak- 
tadırlar.* 


Mutlak vucüdun umümiliği, onun tüm mahlükâtın üzerinde, on- 
lara şâmil olan genel bir hakikat olarak yer almasında kendini gösterir. 
Fenâri, Hakk'ın bahsettiğimiz bu şâmilliğini ve ihâtasını, onun mutlak- 
lığının bir gereği saymaktadır. Çünkü o, her şeyi rahmet, vucüd ve ilim 
açısından kuşatmıştır. Bir şeyin ona muhalif olarak vâki olması müm- 
kün değildir. Hakk'ın tesir ve icâdı, vucüdun, her bir ilmi nisbete gö- 
re gerçekleşen ta“ayyünüdür. İşte bu, onun sereyânı, tahassusu, intişârı 
ve inbisâtı demektir. Bu sirayet mutlak manâda yaratma ve icâddır ve 
varlığın tüm eşyâyı ihatâsına işaret etmektedir.” Mutlak varlığın eşyâ 
ile irtibatı, onların taaddüd ve temeyyüzleri cihetinden gerçekleşmez. 
Hakkın eşyâ ile münâsebeti, onları icâdı, izhârı ve tecellisini üzerleri- 
ne yaymasından ibarettir.” 


41. o Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 156. Ayrıca bkz.: Konevi, Yazışmalar, s. 53-54. 

42. Fenâri, Misbâbw'l-üns, s. 169. 

43. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 171, 222. Hakk'ın vucüdunun, vucüdla muttasıf 
olan tüm şeylere tekaddüm etmesi hakkında bkz.: Fenâri, Misbâhbu'/-üns, 
5.231. 

44.  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 172. Kâşâni, Hakk'ın mutlaklığını, onun varlığı- 
nın mümkinâtın a'yânı üzerine yayılması itibariyle izah etmektedir. Hakk'ın 
tüm mümkinâtın a'yânına yayılan varlığı, aslında onun varlığının nisbetle- 
rinden ibaret olan bu aynların her birisinin özellikleriyle sınırlanarak ta'ay- 
yün eder. Bu durumda bütün vasıflar Hakk'a izafe edilir, o her isimle isim- 
lendirilir, her hükmü kabul eder. (Bkz.: Kâşâni, Abdürrezzâk, Tasavvuf Söz- 
lüğü, trc.: Ekrem Demirli, İz Yay., İstanbul 2004, s. 581.) 

4S.  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 226. 
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Fenâri, bu noktada, Hakk'ın ismi ta'ayyününde ve eşyânın zuhü- 
runda, eşyânın hakikatlerine ihtiyaç duymasının, onun müstağniliğine 
bir zarar verip vermediğini de sorgular. Ona göre söz konusu bağlılık 
bir illiyet değil şartıyet ilişkisidir. Yani o, eşyânın hakikatlerine sebep-so- 
nuç yönüyle değil, onların zuhürun veya ta'ayyünün şartları olmaları 
bakımından bağlıdır. Zira eşyâ ile arasında sadece inâyet* ilişkisi bu- 
lunur. Hakk'ın inâyeti ise “ayn”ının aynasına yansıyan ve Hakk'ın ya- 
ratma hükmünü ve mazharı olmayı kabul eden şeye varlık nurunu ver- 
mesidir. Bu ayn, o şeyin Hakk'ın ilmindeki ma'lâmluk nisbetidir.*”” En 
kısa ifadeyle, Mutlak Varlık'ın umümiliği, onun tüm aynlara varlık ve- 
rerek onları vucüda getirmesidir. 


Mutlak vucüdun muhit/kuşatıcı olması, onun kendi zâtındaki 
tüm tecelli, ta'ayyün ve zuhürlarını tümel olarak içermesi, bir di- 
ger tabirle kendi ehadi-zâti tecellisine şâmil olması demektir. Ni- 
tekim, müellifimizin Fergâni'den naklettiğine göre Vucüd-ı Mutlak 
Hakk'ın zâtı olması yönüyle, kendi zâtı üzerine tecelli edeceği ta'ay- 
yününün olmasını gerektirmiştir. Mutlak Varlık, bu usül üzere ken- 
disi için zuhür eder ve bunu kendi nefsiyle kendisinde bilir. Onun 
zâtının kendisini; tüm şe'nleriyle, itibarlarını tüm hükümleri ve lâ- 
zımlarıyla, tüm süretlerini ve manevi, rühâni, misâli, hissi mazhar- 
larını tâbileri ve metbülarıyla ittihadı bakımından müşâhede etmesi, 
mutlaklığının bir gereğidir.” 


46. Bursevi, inâyet tabirini, İbn Sinâ'nın İşârâ?'ından naklen “İlâhi bilgiye da- 
yanarak mahlükâta varlık vermek” olarak tanımlar. Eşyaya dair ilâhi bil- 
ginin, sadece onların birden çok bireye uygulanabilen türleriyle sınırlı ol- 
madığını, fakat nesneler arasındaki tertibi de kapsadığını ifade eder. (Bkz.: 
Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 27a. Ayrıca bkz.: İbn Sinâ, Ebü Ali Hü- 
seyin b. Abdullah, e/-İşârdt ve't-tenbihât, nşr. J. Forget, E. |. Brill, Leiden 
1892, 5. 185). 

47. Konevi, Miftâbu'gayb, s. 24, (Tasavvuf Metafiziği, s. 28); Fenâri, Misbd- 
hu'l-üns, s. 227. Nur ve Mutlak Varlık ilişkisi hem ontolojik hem epistemo- 
lojik bir ilişkidir. Nitekim Fenâri'ye göre hakiki nurun üç mertebesi vardır: 
bunlardan birisi mutlak-sırf varlığa ortaklıktır. Diğeri mutlak-hakiki ilme or- 
taklıktır. Üçüncüsü ise zuhür ve izhâr özelliği olan cem' ile husüsileşmesidir. 
(Bkz.: Fenâri, Misbâbw'l-üns, s. 416. Mutlak Vucüd'un nur olması hakkında 
ayrıca bkz.: Ahmed İlâhi, Mevdcidü”z-zevk, vr. 193a). 

48. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 202. 
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Tüm farklılıklar mutlak olan Hak'ta birliğe kavuşur ve onun ezeli 
bâtınlığında tümel halde yer alırlar. Ancak Hakk'ın mutlaklığının bir 
diğer yönü, her çokluğun aynı olan vahdetle ve her terkibin aynı olan 
basitlikle vasıflanmasıdır. Yani Hakk'ın vahdeti, tüm çoklukların ay- 
nı, basitliği ise tüm terkiblerin aynıdır. Burada zihne şöyle bir soru ta- 
kılabilir: Tüm çokluklar ve farklılıklar onda ittihad etmişken üstelik 
vahdet ve kesret, basitlik ve terkib de birbirinin zıddı iken bunlar na- 
sıl mutlak olan Hak için söz konusu olabilir? Sorunun cevabıyla ilgili 
olarak öncelikle ifade edilmelidir ki, başkası hakkında çelişik olan her 
şey Hak için en kâmil vecihle sâbittir. Çünkü o kesret, vahdet, basit- 
lik, terkib ve bunların dışında olan her şeyi muhittir ve onları kapsa- 
maktadır. Dolayısıyla vahdet de kesret de, her şey ona aittir.* Söz ko- 
nusu ikili durum, yalnızca Hakk'ın zâtına mahsus olan zât isimlerinde 
de görülür. Zâta izafe edilen bu isimler tam ihata özelliğine sahip ol- 
dukları için, kadimde kadim, hâdiste hâdistirler; bir açıdan hükümleri 
sonlu bir açıdan sonsuzdur.” 


Ne var ki, “Mutlaklık” lafzının dahi bir kayıt olması, mutlaklık hak- 
kında yapılan her türlü tanımı bir bakıma anlamsız kılmaktadır. Üste- 
lik söz konusu olan Hakk'ın mutlaklığı olunca buna Hakk'ın her şeyi 
ihata etmesi de eklenmektedir. Dolayısıyla vahdet ve vucüd kavramla- 
rı ona tenzihini fade etmek için verilmiştir, ancak onun bunlarla sınır- 
lanmayacağı ve hiçbir şeyle kuşatılamayacağı da açıktır. 


Tüm eşyâda müşâhede edilen zâhirlik-bâtınlık; hâzır-gâib olmak; 
kabz-bast gibi ikili yapı Hakk'ın varlığı için de dile getirilebilir. Binena- 
leyh Fenâri'ye göre, Hakk'ın lâzımlarından birisi de onun mutlaklık ve 
mukayyedlik gibi zıtları cem' eden özelliğidir. Onun eşya ile mündemiç 
olması bahsi geçen mutlaklığına, her şeyden münezzeh ve mukaddes 
oluşuna gölge düşürmez. Hakk'ın; her vakit ve her halde mutlaklığı ve 
takyidi, sırf vahdeti ve mazhâri kesreti ve vucüb ve imkân hükümleri- 


49, oFenâri, Misbâbu'l-üns,s. 213. 

S0. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 30, (Tasavvuf Metafiziği, s. 36); Fenâri, Misbd- 
hu'l-üns, s. 281. Hakk'ın bahsi geçen ikili/tezadlı özelliği hakkında bkz.: Ah- 
med İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 116a; Tahralı, Mustafa, “Fusüsu'l-Hikem'de 
Tezadlı İfadeler ve Vahdet-i Vucüd” (Fusüsu'/-Hikem Tercüme ve Şerhi ll içe- 
risinde), M.Ü. İFAV Yay., İstanbul 2002, s. 9-38. 
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ni kâbil olması, yani bu özelliklerin ona verilebilmesi onun lâzımların- 
dandır. Bu hükümlerden mutlaklık onun ehadiyyetini ifade ederken, 
mukayyedlik ise vâhidiyyetini ifade etmektedir. Bu durum, Hakk'ın; 
birbirine zıt, eşit, denk... ne olursa olsun her şeyi kuşatan kemâlinden 
kaynaklanmaktadır. Bu kemâl de ona zâid bir emr/durum değil, onun 
zâtının bir gereğidir. İzniki, Mutlak Varlık olan Hakk'ın zıtları birleş- 
tirmesi üzerinde Cendi'den bazı nakiller yapmak süretiyle durmakta- 
dır. Mesela bir şey için “o şey, o şey değildir” denir. Bu, bir şeyin fark- 
lı mazharlarda zuhür etmesinden kaynaklanmaktadır. Her bir mazhar 
için de “bu, Hakk'ın aynıdır denir”. Bunun sebebi bizim bir şeyi, diğe- 
rine hamletmemiz ve geçişli olarak ifade etmemizdir. Bu sebeple Ebü 
Said el-Harrâz, “Allah yalnızca zıtları cem' etmesiyle bilinir” demiştir. 
Çünkü “O, Evvel'dir, Âhir?dir, Zâhir'dir ve Bâtın'dır (Hadid, 57/3).”5! 
Fenârfye göre mutlak varlık, vucüdu ve mâhiyeti birbirinin aynı 
olan, umümiliği ve ihâta ediciliği ile tek bir hakikat olarak tüm mev- 
cüdâta şâmil olan vâcibu”l-vucüddur. Tüm bu husüsiyetler ise yalnızca 
Cenâb-ı Hakk'ın varlığında bir bütün halinde bulunmaktadır. 


3. Mümkin Varlık 


Varlığın temelde iki kategorisinin bulunduğunu ve bunların vâcib 
ve mümkin varlık olduğunu daha önce ifade etmiştik. Buraya kadar 
bunlardan mutlak ve vâcib varlığın tanımını yapmaya ve özelliklerini 
açıklamaya çalıştık. Zorunlu (vâcib) varlığın karşıtı olan mümkin var- 
lık, “vucüdunun kaynağı kendi zâtı olmayıp bir başkası olan veya var- 
lığı da yokluğu da kendi zâtının bir gereği olmayan” şeklinde tanımlan- 
maktadır.5? Mümkin varlık, yokluğu ve varlığı birbirine eşitken bir baş- 


51. İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 158b, (Cendi, Müeyyidüddin, Şerbu Fusü- 
sı"I-hikem, nşr.: Celâlüddin Aştiyâni, İntişârât-ı Dânişgâh-ı Meşhed, Tahran 
1361,s. 330-331'den naklen). Hakk'a verilen sıfatların izâfiliği hakkında ay- 
rıca bkz.: Kayseri, Şerefüddin Dâvüd b. Mahmüd, Şerhu Fusüsı'l-hikem, nşr.: 
Celâleddin Aştiyâni, Tahran 1383, s. 552-553. Ebü Sa'id el-Harrâz'ın sözü- 
nün bir yorumu için bkz.: Atpazâri, Misbâhu'/-kalb, vr. 17a. 

52. Bkz.: Râzi, Ebü Abdullah Fahruddin Muhammed b. Ömer b. Hüseyin, 
Kitâbu'l-Muhassal, İntişârâtü'ş-Şerif er-Râzi, Kum 1999, s. 185 vd. İmkân 
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kası tarafından varlığa gelmesi tercih edilmiş ve bu sayede var olmuştur. 
İbn Sinâ'ya göre, mümkinin en temel niteliği varlığının bir başka kay- 
nağa ait olmasıdır. “Zât bakımından mümkin olan her varlığın, varlığı 
ve yokluğu bir illete bağlıdır. Çünkü o var olduğunda kendisi için ay- 
rışmış olarak varlık meydana gelmiştir; yok olduğunda ise kendisi için 
varlıktan ayrışmış olarak yokluk meydana gelmiştir. Bu durumda onun 
için meydana gelen varlık ve yokluk durumlarından her biri, ya bir baş- 
kası nedeniyle meydana gelir veya başkası nedeniyle meydana gelmez. 
Başkası nedeniyle meydana geliyorsa, o başkası illettir; başkası nede- 
niyle meydana gelmiyorsa, yok iken varlık kazanan her şey, kendisi dı- 
şında herhangi bir şeyle husüsileşmiştir.”s? 

Mümkin varlığın tanımı, onun varlığını başkasından almasının ya- 
nında mâhiyetinin zâtının aynı olmaması açısından da yapılmaktadır. 
Mümkin varlıkların mâhiyeti zâtının aynı olmayıp, varlıklarına zâid- 
dir. İşte bu nokta, zorunlu ve mümkin varlık arasındaki en temel fark- 
lardan biridir. Vucüd dışında bir mâhiyet ve hüviyete sahip olan şeyin, 
yani mümkin varlığın vucüda bitişmesi yalnızca taayyün iledir. Buna 
mukabil vucüd dışında bir mâhiyeti olmayan şeyin, yani vâcibin herhan- 
gi bir ta'ayyününün olması imkânsızdır. Çünkü o kendiliğinde ve vu- 
cüdla vasıflanmasında ta'ayyünden münezzehtir ve zâtından başka bir 
şeye ihtiyaç duymaz. Bu durumda vâcib, mümkin için tasavvur edilen 
her şeyden münezzehtir.5* Fenâri, mümkini, kendi zâtında ta'ayyün et- 
mesi ve varlığı mâhiyetinin aynı olmaması özellikleriyle tarif etmekte- 
dir. Hak dışında, tüm varlıkların vucüdları zâiddir. Çünkü bu varlıkla- 
rın hakikatleri Hakk'ın sıfatları, şe'nleri, süretleri ve nisbetleridir. Her 
bir mevsüf da sıfatı ve nisbeti üzerine zâiddir.”* 


Abdurrahman Bursevi, mümkin-vâcib taksimini, bir şeyin haki- 
katinin kendi zâtı için vâcib olup olmaması noktasında yapmaktadır. 
Ona göre Vucüd-ı Mahz dışındaki şeyler, varlıkları hakikatlerine zâid 


kavramı Mantık'ta konu ile yüklem (mevzü ve mahmül) arasındaki ilişkinin 
zorunlu olmadığı durumlarda kullanılan bir terimdir. (Bkz.: Üzüm, İlyas, 
“Hüküm”, DİA, İstanbul 1998, c. XVII, s. 466.) 

53. İbn Sinâ, Metafizik,c.I, s. 36-37. 

54.  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 159. 

55,  Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 187. 


150 «e MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK VE BİLGİ ANLAYIŞI 


olduğu için mümkindirler. Zira o, muhakkiklerin bu hususu “mutlak 
vucüdun hakikati dışındaki şeyler, kendi zâtları için vâcib değil, bilakis 
mümkin ve başkasına muhtaçtır”, şeklinde ifade ettikleri delil ile ispat- 
ladıklarını söyler. İşte bu hakikatin, umümi, külli ve tabii bir emir/du- 
rum olması câiz değildir. Çünkü onun vucüdu yalnızca fertlerin zım- 
nında, a'yânda bulunmaktadır. Şayet bu hakikat umümi olsaydı, o za- 
man varlığında teşahhus etmeye ihtiyaç duyardı. Bu sebeple mümki- 
nin hakikati yalnızca vucüddan olmayıp, vucüdla birlikte onun husüsi- 
yetiyle beraber bulunmaktadır. Böylece “şey” sırf vucüd değil mevcüd 
olmaktadır. Bu sayede aklın şey ile onun varlığını birbirinden ayırabil- 
me imkânı meydana gelir. Bursevi'ye göre bu delil, ifade edilen durum- 
da olanların mümkin olduğuna delâlet etmektedir. Buradan hareket- 
le, varlığı hakikati üzerine zâid olan varlık mümkindir, varlığı hakika- 
ti üzerine zâid olmayan varlık ise vâcib varlıktır, diyebiliriz."© Bir baş- 
ka ifadeyle, mümkin varlık; varlığı kendi zâtından kaynaklanmayıp 
başkasından alınan, mâhiyeti zâtının aynı olmayan ve varlığı hakikati 
üzerine zâid olan varlıktır. 


C. VARLIKLA İLGİLİ BAZI TERİMLER 
1. Adem 


Sözlükte mutlak yokluk, imkânsız yokluk gibi anlamlara gelen 
“adem” kavramı,*7 Arapça (e » ç) kökünden türemiştir. Felsefe ve kelâm 
geleneğinde varlığın zıddı, yokluk, hiçlik ve varlığın yaratılmadan önce- 
ki hali şeklinde tanımlanmaktadır.'8 Muhakkik süfiler ise ademi, mâsi- 
vâ, zulmet, şer, bâtıl ve çirkin gibi manâlarda kullanmaktadırlar."? On- 


56. Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 19a. 

57. İbn Manzür, Cemâleddin Muhammed b. Mükerrem, Lisânü'l-Arab, Dâru Sâ- 
dır, Beyrut ts., c. XII, s. 392, (a-de-me md.). 

58. Yavuz, Yusuf Şevki, “Adem”, DİA, İstanbul 1988, c. 1, s. 357. Terim için ay- 
rıca bkz.: Hakim, Suâd, İbnü'l-Arabi Sözlüğü, trc.: Ekrem Demirli, Kabalcı 
Yay., İstanbul 2004, s. 44. 

59. Bkz.: Seyyid Mustafa Râsim Efendi, Tasavvuf Sözlüğü Istılâhdt-ı İnsân-ı Kâ- 
mil, haz.: İhsan Kara, İnsan Yay., İstanbul 2008, s. 779; Uludağ, Süleyman, 
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ların ademi yokluk anlamında değil de farklı anlamlarda kullanmala- 
rının sebebi, kendi meşrep ve anlayışlarına göre, mutlak manâda ade- 
min söz konusu olmamasından kaynaklanmaktadır. Bu düşünce ise te- 
melde iki sebebe dayanmaktadır: 


Bunlardan ilki, Fenâri'nin de içlerinde bulunduğu Ekberi gelene- 
ge göre, mutlak anlamda vucüd, yani varlık denildiğinde kastedilen 
Hak'tır ki, bunu el-vucüdu el-Hakku (Vucüd Hak'tır) sözüyle dile ge- 
tirirler. Bir başka deyişle vucüdda Hak'tan başka hiçbir şey yoktur. Vu- 
cüdun her şeyi kuşatan yönü karşısında “yokluk” diye herhangi bir şey- 
den söz etmek mümkün değildir. Bundan dolayı süfiler, yokluğun reel 
bir tarafı bulunmayıp yalnızca zihinde bir gerçekliğe sahip olduğunu 
savunmuşlardır. Aynı şekilde zihni varlığa sahip bulunan adem, mut- 
lak vucüdun değil, izâfi vucüdun zıddıdır. 


Bu anlayışa göre mutlak manâda ademden söz edilemezken, adem- 
le ilgili tanımlamalar, Vucüd-ı Mahz'ın akledilmesinin imkânsızlığından 
doğmuştur. Çünkü Vucüd-ı Mahz'ın idrâki mümkün değildir. Adem 
mertebesi, vucüdun mukâbilinde olanı taakkul etme bakımından vu- 
cüd için bir ayna gibidir. Buna göre vucüd mukâbilinde akledilen ade- 
min, taakkul olmaksızın herhangi bir tahakkuku söz konusu değildir.6' 
Aslında yokluk, varlığın mukâbili/zıddı değil, onun zuhür ve tecelli et- 
mesinde veya idrâkindeki bir imkân ve araçtır. Bu anlamda mümkinle- 
rin bulunduğu bir hal veya mertebe diye isimlendirilebilir.52 Avni Konuk 
bunu, vucüdun sonsuz olup herhangi bir sınırının olmaması, dolayısıy- 
la ademin tahakkuk edebileceği bir sahanın bulunmamasıyla açıklamak- 
tadır. Süfiler ademi iki kısma ayırıp, bu mezkür olanın adem-i mahz, 
adem-i hakiki veya adem-i mutlağa delâlet ettiğini belirtmişlerdir.#3 


Tasavvuf Terimleri Sözlüğü, Kabalcı Yay., İstanbul 2002, s. 24; Cebecioğlu, 
Ethem, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri Sözlüğü, Rehber Yay., Ankara 1997, 
s. 84-85. 

60.  Fenâri, Misbâhw'l-üns, s. 300. Fenâri mutlak vucüdun yokluğu, kendi zıddı 
olduğu için kabul etmeyeceğini belirtir. Varlıkta ademi kabul eden onun ken- 
disi değil, izafet ve nispetleridir. (Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 430.) 

bl.  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 416. 

62. Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 193. 

63. Konuk, Ahmed Avni, Fusüsu'/-Hikem Tercüme ve Şerhi, haz.: Mustafa Tah- 
ralı-Selçuk Eraydın, M.Ü. İFAV Yay., İstanbul 2005, c.I, s. 8. 
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Muhakkiklerin mutlak mânâda ademin olmadığını iddia etmeleri- 
nin ikinci sebebi ise, mutlak yokluk fikrinin, sübüt halindeki hakikat- 
lerin yaratılmamışlığı düşüncesiyle de çelişmesidir. Ârifler eşyanın yok- 
tan yaratıldığını reddederler. Çünkü mevcüdların yoklukla nitelendik- 
lerinde de sâbit bir zâtları vardır ve bu sübüt, varlık türlerinden biridir. 
Yani, mümkinler ilâhi bilgide sübüt hâlinde iken mevcüddurlar. Buna 
göre mümkinlerin a'yânı yok iken var edilmiş değil, onlar, sübüt deni- 
len bir varlık çeşidinden vucüd denilen bir başka varlık çeşidine geç- 
miştir.* Bu durumda yoktan yaratma diye bir şey söz konusu değildir. 
Hak, imkân karanlığında olan mümkinlere varlık nurunu vermesiyle 
onları vucüda getirmiştir. Fenâri'ye göre her mümkin, her lahza, her an 
mücid olan Hak'tan, var olmak için yardım almaktadır. Aksi takdirde 
bu mümkin, kendi zâtının gerektirdiği yokluk ile yok olur.“ Süfiler bu 
tür ademi ise adem-i izâfi, adem-i mukayyed gibi isimlerle adlandırmış- 
lar ve onun bilkuvve mevcüd olup bilfiil ma“düm olan şeyler için kul- 
lanıldığını ifade etmişlerdir. Bu çeşit ademe örnek olarak da çekirdek- 
te bulunan ağacı vermişlerdir.* Yani çekirdeğin içinde ağaç olabilme 
potansiyeli mevcüd olmakla birlikte, bu özellik henüz vucüd bulmadı- 
ğı için bir ağacın varlığından söz edilemez. İşte buna izâfi veya mukay- 
yed adem denmiştir. 


Yukarıda da ifade ettiğimiz gibi, muhakkiklere göre genel olarak 
ademin iki çeşidi bulunmaktadır. Adem-i mahz denilen birinci kısmı 
Fenâri, mutlak anlamda vucüdu tanımlarken zikretmektedir. Ona göre, 
“vucüdun cinsi, faslı/bölümü ve haddi/tanımı yoktur. Onun dışındakiler 
ademdir. Onun bir misli yoktur, mukâbilinde adem-i mahz vardır. Onun 
bir zıddı ve eşi de yoktur.”“? Başka bir yerde ise bu bahsi geçen ademin 
bir “şey” olmadığını, yani sadece bir taakkulden ibaret olduğunu ifade 
etmektedir.* Ma'dümun yani yok olanın reel varlığı üzerinde konuş- 
mak, onu varlıkla tavsif etmek anlamına gelir. Bu, bir anlamda yoklu- 
gun varlığını kabul etmektir. Bu durumda vucüdun ademle vasıflan- 


64. Özdemir, Dâvüd Kayseri'de Varlık, s. 75. 

65. Fenâri, Misbdhu'l-üns, s. 695. 

66. Konuk, Fusüsw'i-Hikem Tercüme ve Şerhi, c. |, s. 8. 
67. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 169-170. 

68. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s, 133. 
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ması söz konusu olur ki, bu, birbirine zıt iki şeyin biraraya gelmesi so- 
nucunu doğurur." Böyle bir şeyin gerçekleşmesi ise aklen imkânsızdır. 


Muhakkiklerin yoklukla ilgili ve oldukça yaygın olan bir diğer gö- 
rüşleri ise, ademi zulmet yani karanlıkla özdeşleştirmeleri, buna mukâbil 
varlığı ise nur ve hayır ile nitelemeleridir.79 Mutlak nür, Hakk'ın var- 
lığından başka bir şey değildir. Mutlak varlık, kendisine zıt olan yok- 
luk mukabilinde akledilebilir. Çünkü izafi yokluğun sadece taakkul- 
de ta'ayyünü vardır. Varlık nürâniliğin sahibi olduğu gibi, izafi yokluk 
da karanlığın sahibidir. Mümkin, karanlık ile nitelenmiştir. Mümkinin 
karanlığı, yokluğu takip eden iki vechesinden birisindendir. Çünkü o 
varlık ile aydınlanır ve sadece vehimde zuhür eder. Mümkine katılan 
ve mümkinin kendisiyle nitelendiği bütün eksiklikler, yokluk hüküm- 
lerindendir.”! Nitekim Hz. Peygamber (s.a.v.) şu hadisiyle buna işaret 
etmiştir: “Allah mahlükâtı karanlıkta yarattı, sonra onların üzerine nu- 
runu yaydı ve zuhür etti.”72 Burada yaratmak takdir etmek anlamında- 
dır. Çünkü takdir yaratmadan öncedir. Hadiste zikredilen nurun yayıl- 
ması ise varlığın mümkinlere verilmesinden kinayedir.”* 


Adem kavramı, mutlak varlığın zihinde akledilebilmesi için vası- 
ta olarak kullanılan zihni bir kavramdır ve reel bir gerçekliği yoktur.” 


69. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 157. 

70. İbn Arabi'ye göre, varlık sırf iyilik, yokluk ise sırf kötülüktür. (Bkz.: İbn Ara- 
bi, Abdullah Muhyiddin Muhammed b. Ali et-Tâi, el-Fütühâtü'!-Mekkiyye, 
Dâru”l-Kütübi”-İlmiyye, Beyrut 1971, c. 1, s. 78. Bu konuda diğer bazı süfi- 
lerin ve filozofların görüşleri için ayrıca bkz.: Yavuz, “Adem”,c.l, s. 357). 

71. Hakim, İbnü'l-Arabi Sözlüğü, s. 45. 

72. Tirmizi, İmân, 18; Ahmedb. Hanbel, e/-Müsned, c. Ul, s. 176. 

73. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 415-416. Varlığın nur ve hayır; yokluğun karanlık 
ve şer olmasıyla ilgili bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 214, 215, 232, 469. 

74. Felsefe tarihinde, “vucüd/varlık” kavramını tartışma gündemine getiren ilk 
filozofun Elealı Parmenides olduğu söylenir. Her kavram kendi karşıtını be- 
raberinde getirdiği için problem, varlık-yokluk diyalektiği üzerinden süre- 
gelmiştir. Hatta Parmenides, “Varlık vardır, yokluk yoktur” diyerek düşün- 
ceye konu olanın varlık olduğunu, varlığın zıddı olmanın ötesinde yokluğun 
(adem) bir anlamının bulunmadığını belirtmiştir. (Bkz.: Kranz, Walter, An- 
tik Felsefe, trc.: S.Y. Baydur, Sosyal Yay. İstanbul 1994, s. 60-66.) Dolayısıy- 
la adem kavramının vucüdun tanımlanabilmesi için kullanılmak zorunda ka- 
lınan bir kavram olarak ortaya çıktığı söylenebilir. 
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Mutlak varlık her şeyi kuşatmıştır, bu sebeple adem diye bir varlık for- 
munun bulunması imkânsızdır. Bununla birlikte, varlığın henüz vucüda 
gelmeden önceki hali de yoklukla nitelenemez. Çünkü bu esnada varlık- 
lar vucüd halinde olmasa bile sübüt halinde mevcüddurlar ve yoklukla 
nitelenemezler. Dolayısıyla yokluk diye bir şeyden söz etmek, muhak- 
kiklerin anlayışına göre mümkün değildir. 


2. Sübüt ve Vucüd Şeyliği 


Varlığın çeşitli modları, onun farklı vucüd mertelerindeki durum- 
larından ve henüz bu mertebelerde yerini almadan önceki hallerinden 
oluşmaktadır. Sâbit ve mevcüd olma özellikleri de mümkinin söz konu- 
su varlık hallerindendir. Zira vucüdun genel özelliği iki varlık formun- 
da/şeyliğinde bulunmasıdır. Bunlar vucüd ve sübüt şeylikleridir. Mut- 
lak mümkinin yokluğunun imkânsız olması, şeylerin ilâhi ilimde bir çe- 
şit varlıkları bulunmasından kaynaklanmaktadır. İşte mümkinin vucü- 
da gelmeden önce ilm-i ilâhideki durumu sübüt olarak adlandırılmak- 
tadır. Fenâri, ilmi vucüdun yani mümkinin Hakk'ın ilmindeki varlığı- 
nın sübüt şeyliği ile, ayni vucüdun ise vucüd şeyliği ile birlikte olduğu- 
nu ifade etmektedir.” Varlığın tahakkuk etmiş yani vucüdla muttasıf ol- 
muş haline şey'iyyetü”!-vucüd denirken; kendisine vucüd izâfe edilme- 
den önceki ilmi sübüt haline ise şey'iyyetü's-sübüt denmektedir.” Sü- 
büt hâlindeki aynlar Allah'ın kadim ilmindeki varlığında sabit olup za- 
man ve mekânda var olma özelliğine sahip değillerdir. 

Müellifimiz sübüt şeyliğini her varlığın hakikatine izafe eder. Çün- 
kü hakikatlerin kendiliklerinde bir varlıkları yoktur. Bu sebeple sübüt 
ile vasıflanmaları daha uygun olur. Söz konusu hakikat, muhakkikler 
tarafından ayn-ı sâbit olarak adlandırılırken muhakkiklerin dışındaki- 
ler tarafından ise, mâhiyet, ma'düm-ma'lüm ve şey-i sâbit olarak adlan- 
dırılır.77 Varlığa ârız olan ta'ayyünler şayet varlık nisbetinin söz konu- 


75. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 173. 

76. Fenâri, Muhammed b. Hamza, Şerh-i Rubdi-yi Şeyb-i Ekber, neşr ve Farsça- 
ya trc.: Muhammed Hâcevi, İntişârât-ı Mevlâ, Tahran 1313, s. 43. 

77. Bkz.: Maturidi, Ebü Mansür Muhammed b. Muhammed, Kitâbü't-tevhid, 
tah.: Fethullah Halif, el-Mektebetü”l-İslâmiyye, İstanbul ts., s. 68. Konevi, 
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su olmadığı bir mertebede iseler, bu taayyün, sübüt şey'iyyetini ifade 
eder. Burası aynı zamanda manâların, isimlerin ve hakikatlerin bulun- 
duğu mertebedir.73 Burada şunu belirtelim ki, gerçekte varlığın bu tarz 
yönlerinden bahsedilmesinin altında, mümkin varlığın Hakk'ın varlı- 
ğından farklı oluşunun ispatlanması yatmaktadır. Zira, muhakkiklere 
göre, Hakk'ın varlığı, hakikati üzerine zâid değilken, onun dışındaki 
tüm varlıkların yani mümkinlerin vucüdları hakikatlerine zâiddir. İşte 
mümkinlerin bu hakikatleri Hakk'ın ezeli ilmindeki bir nisbetten iba- 
rettir. Dolayısıyla vucüd şeyliği ve sübüt şeyliği kavramları, yalnızca 
mümkinlerin varlık özelliğinden doğan bir ayırımdır. Bir diğer tabir- 
le, bir şeyin hakikatinin ve vucüdunun birbirinden farklı olması vucüd 
şey'iyyeti ve sübüt şey'iyyeti kavramlarını ortaya çıkarmıştır. Bir şeyin 
Hakkın ilmindeki ta'ayyün nisbeti olarak tanımlanan hakikatler, vu- 
cüd şeyliğine değil, sübüt şeyliğine sahiptir. Çünkü bunların harici bir 
vucüdları yoktur ve yalnızca Hakk'ın ilminde sâbittirler. Bu bakımdan 
muhakkikler, varlığın hakikatini ayn-ı sâbite; filozoflar ve kelâmcılar 
ise ma'düm-ma'lüm veya şey-i sâbit olarak adlandırmışlardır. Bunlar, 
gerçek ve asli bir varlığa sahip olmamakla birlikte kendilerini bilene 
nisbetle bir varlık sahibidirler.7? 


Fenâri, bu isimlendirmeyi mümkinin ilk varlık süretini kabul etme- 
sinden itibaren pek çok tavra ve sürete girmesine bağlamaktadır. Bu 
dönüşüm ve intikal, onun süret ve vucüdu ilk kabul ettiği, herhangi bir 
sebep ve anın olmadığı bir esnâda gerçekleşir. Molla Fenâri, eşyânın 


ınümkinin bahsi geçen ikili durumunu varlık-hakikat ayırımı üzerinden izah 
etmektedir. Buna göre Hak için varlık zâtın aynıdır, ondan başkası için ise 
hakikati üzerine zâid bir şeydir. Her varlığın hakikati, ezeli olarak Rabbinin il- 
mindeki ta'ayyünü nisbetinden ibarettir. (Bkz.: Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 21, 
(Tasavvuf Metafiziği, s. 23); Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 186.) 

78. Fenâri, Şerh-i Rubdi-yi Şeyb-i Ekber, s. 43. 

79. Fenâri, Misbâbwl-üns, s. 186. Muhakkikler sübüt halinde bulunan aynların 
ontolojik durumlarına onların henüz vucüd kokusu koklamadıklarını söy- 
leyerek işaret etmektedirler. (Ayrıntılı bilgi için bkz.: Kam, Ferid, İbn Ara- 
bide Varlık Düşüncesi, haz.: Mustafa Kara, İnsan Yay., İstanbul 2005, s. 74.) 
Fenâri, İbn Arabi'nin bir rubâisine şerh olarak kaleme aldığı risâlesinde varlı- 
ğın bu iki yönünü bahsi geçen rubâi üzerinden izah etmektedir. (Bkz.: Fenâri, 
Şerhu Rubâi-yi Şeyh-i Ekber, s. 48-49.) 


156 e MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK VE BİLGİ ANLAYIŞI 


hakikatine mensup bu aynların geçirdiği dönüşüm sürecine odaklana- 
rak bunun nisbi bir zaman farklılığı olduğuna işaret etmektedir. Çün- 
kü orada Hak dışında bir vucüd şeyliği yoktur. Esasen bu farklılık da 
hakiki değil nisbidir. Çünkü o subüt şeyliği ile ilmi vucüddan, ayni vu- 
cüda ve vucüd şeyliğine doğru manevi bir çıkış yapar.“ 

Fenâri, varlığın, Hakk'ın ilmindeki sübüt şeyliğini kabulünü bir 
çeşit ibadet olarak telakki etmektedir. Konevi'nin İ“câz'ından naklet- 
tiği bu görüşe göre, insan Hakk'a iki türlü ibadet yapar. Bunlar mut- 
lak-zâti ibadet ve mukayyed-sıfâti ibadettir. Müellifin bahsettiği tür 
olan zâti ibadet, insanın Hakk'ın ilminde ezelde farklılaşan şey-i sabi- 
tesinin, ilk var olmayı, yaratıcısından kabul etmesi, onun nidasına ica- 
bet etmesi, “kün/ol” emriyle ta'ayyün eden tekvini emre boyun eğme- 
sidir. Bu ibadet, bu emri ilk kabul ettiği andan, insanın ona icabeti ve 
“kün/ol” nidâsından itibaren, sonsuza kadar devam eder. Çünkü in- 
san, varlığı ve hallerinin her birisi açısından daima yaratıcısına muh- 
taçtır. Bunun nedeni kabul edilen varlığın süresinin, zuhüru ve ta'ay- 
yününün ardından gelen ikinci nefeste sona ermesidir. Hak vucüd-ı 
mutlak ile daima insana imdat ettiği için sürekli bir varoluş söz konu- 
sudur.” Müellifin bu görüşü tecellinin sürekliliği ilkesiyle de uyumlu- 
dur. O halde bu mutlak zâti ibadet Hakk'ın tecellileri sürdüğü süre- 
ce devam edecektir. 


Kısaca, mevcüdâtın tamamı ilmi mertebede vucüd şeyliğine de- 
gil de sübüt şeyliğine sahiptir ve ne kendilerini ne de bir başkasını bil- 
medikleri için kendiliklerinde ta'ayyün etmezler. Onların ta'ayyünü 
Hak katında mutlak olmaksızın gerçekleşmektedir. Vucüdi taayyün 
de aynı şekilde onun katında meydana gelir, ancak onlar ilmi merte- 
bede bulunmazlar. 


80. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 630. Ayrıca bkz.: Yücedoğru, Tevfik, “Molla 
Fenâri'nin Âlem Anlayışı”, Uluslararası Molla Fendri Sempozyumu -Bildiri- 
ler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., 
Bursa 2010, s. 196-197. 

81. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 358, (Konevi, Sadruddin Muhammed b. İshâk, İ'cd- 
zü”l-beyân fi Tefsiri ümmi”l-Kur'ân, neşr.: Celâlüddin Aştiyâni, Müessese-i 
Bostân-ı Kitâb, Kum 1387, s. 237, (Fâtiha Süresi Tefsiri, trc.: Ekrem Demir- 
li, İz Yay., İstanbul 2002, s. 337)'den naklen.| 

82. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 631. 
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3. Hakikat 


Sözlükte gerçek, sâbit ve doğru olmak anlamında olan hakikat kav- 
ramı,8? felsefe ve tasavvuf terminolojisinde farklı mânâlarda kullanıl- 
mıştır. İslâm felsefesinde daha ziyade ontolojik bir kavram olarak ele 
alınmıştır. Bu itibarla Fârâbi ve İbn Sinâ, bir şeyin hakikatini, “o şeyin 
kendine özgü varlığı” olarak tanımlamaktadırlar.8* Dolayısıyla varlı- 
ğın tüm yönleriyle tartışılması, hakikat kavramını gündeme getirmiş- 
tir. Çünkü hakikat, “şey”in hârici vucüdunun öncesindeki durumu ola- 
rak tarif edilebilir. 


Hakikat, Konevf'ye göre, “bir şeyin Rabbinin ilmindeki ta'ayyü- 
nü” o şeyin hakikatidir.89 Yani, o şeyin Hakk'ın ilminde ezeli ve ebedi 
olarak ta'ayyün etmesinin keyfiyeti onun hakikati olmaktadır. Fenâri, 
bu keyfiyeti esâsen, Hakk'ın bu ta'ayyünü bilmesinin keyfiyeti olarak 
telâkki etmektedir. Zira, Hakk'ın bir şeyi bilmesi, yani o şeye ait ilmi 
O'nun sıfatıdır. Sıfatının keyfiyeti ise yine kendisinin sıfatıdır. Buna gö- 
re Hakk'ın ilminin keyfiyeti olan hakikatler, O'nun sıfatları, ilmi nis- 
betlerinin süretleri, gaybi ta“ayyünleri, vucüdi ta'ayyünlerinin taakkul- 
leri ve nüri tecellileridir.#* 


Hakikatler, bir bakıma, Hakk'ın ilmindeki ta'ayyünlerin kimlik 
kazanmış halleridir. Zira Fenâri'ye göre, bir şeyin hakikati, onun ilmi 
vucüd olarak husüsiyetidir. Burada ilmi husüsiyet belirleyici bir özel- 
liktir. Çünkü o şeyin hârici husüsiyeti, kendi hakikatine katılanlar- 
dır (levâhık) ve kendisinin aynı değildir.87 Müellif bir başka yerde ise 


83.  Valderrama, Martinez, “Hakika”, Encylopaedia of Islam, Brill, Leiden 1971, 
c.lll, s. 75. 

R4. Bkz.: İbn Sinâ, Ebü Ali Hüseyin b. Abdullah, en-Necdt mine'l-garki fi bah- 
ri'd-dalâlât, İntişârât-ı Dânişgâh-ı Tahran, Tahran 1379, s. 505; (a. mif.), Me- 
tafizik, c. 1, s. 29. Terim hakkında ayrıca bkz.: Çağırıcı, Mustafa, “Hakikat 
(İslam Düşüncesi)”, DİA, İstanbul 1997, c. XV, s. 177-178; Uludağ, Tasav- 
vuf Terimleri Sözlüğü, s. 152-153; Seyyid Mustafa Râsim Efendi, Tasavvuf 
Sözlüğü Istılâhât-ı İnsân-ı Kâmil, s. 441; Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve 
Deyimleri Sözlüğü, s. 313. 

KS. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 21, (Tasavvuf Metafiziği, s. 23). 

Ko.  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 185. 

R7. Fenâri, Misbâbw'l-üns, s. 186. 
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hakikati o şeyin Hakk'ın ilminde ta'ayyün ediş keyfiyeti olarak ta- 
nımlamaktadır. # 


Hakikatin tanımı her ne kadar bunu açıkça ortaya koysa da onun bir 
diğer özelliği ise gayr-i mec'ül olmasıdır. Çünkü onların ma'lüm oluşları, 
yoklukları ve süretlerinin Hakk'ın ezeli-zâti ilminde ta'ayyün etmesi iti- 
bariyle, mec'ül olarak nitelenmeleri mümkün değildir. Zira mec'ül mev- 
cüd demektir, varlığı olmayan şey, mec'ül olamaz. Tanımda ifade edildi- 
ği gibi, hakikatler kendilerine ait varlıkları bulunan şeyler değil, ta'ay- 
yünlerden ibarettir. Eğer hakikatler mec'ül olsaydı, yani hârici bir vucü- 
da sahip bulunsalardı, o zaman kadim ilmin, ezelde kendisinde ma'lüm- 
ların ta'ayyün edişinde bir eserinin olması gerekirdi. Halbuki, söz ko- 
nusu kadim ilim yani Hakk'ın ilmi, ma“'lümun keyfiyetini açığa çıkar- 
maj/isticlâ özelliğindedir ve bir tesirde bulunması söz konusu değildir.8* 

Hakikatlerin gayr-i mec'ül oldukları, onların mevcüd olmamaları 
ile izah edilmiştir. Hakikatler mevcüd olmadıklarına göre onların vu- 
cüdi özellikleri nedir? Muhakkiklere göre, hakikatler kendiliklerinde 
ma'dümdurlar, sadece kendilerini bilen nezdinde sübütları vardır. Söz 
konusu durum sübüt şeyliği olarak da adlandırılır. Eğer böyle olma- 
yıp kendilerine mahsus hârici varlıkları bulunsaydı, o zaman kendile- 
rini bilene, yani Hakk'a varlık yönüden eşlik etmeleri gerekirdi ki, bu 
zâtın taaddüd etmesi sonucunu ortaya çıkaracağı için muhal bir du- 
rumdur. Aynı şekilde bu bilinenlerin, yani hakikatlerin mec'ül olması, 
onları bilenin (Hak) kendisinden kendisine yönelik eseri kabul için bir 
mahal ve başkası için de bir zarf olması sonucuna yol açardı ki, bunla- 
rın da tamamı imkânsızdır.?9 


Burada yeri gelmişken, mümkin varlığın müstakil hüviyeti açısın- 
dan vucüdu ve hakikatinin irtibatına bir nebze ile de olsa değinmemiz 
gerekmektedir. Bu cümleden olarak şunu söyleyebiliriz: Hakk'ın dışın- 
daki mevcüdlarda vucüd, o mevcüdun hakikati üzerine zâiddir. Çünkü 
bu hakikatler o varlığın sıfatı, şe'ni, süreti ve nisbetidir. Bilindiği gibi 
her bir mevsüf sıfatı ve nisbeti üzerine zâiddir.*! 


88. Fenâri, Şerh-i Rubdi-yi Şeyh-i Ekber, s. 41. 
89. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 196. 
90. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 197. 
91. Fenâri, Misbdhu'l-üns, s. 187. 
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4. Ayni Vucüd 


Varlığın çeşitli taksimlere tabi tutulması, tarih boyunca süren “var- 
lık sadece dış dünyada hazır bulunmadan mı ibarettir, yoksa farklı form- 
ları var mıdır?” tartışmalarından kaynaklanmaktadır. Hârici varlık ola- 
rak da adlandırılan ayni vucüdun mevcüdiyeti hakkında ittifak söz ko- 
nusu olduğundan, tartışmalar genellikle akli/zihni/ilmi vucüd üzerin- 
de yoğunlaşmıştır. Vucüd-ı ayni, varlığın a'yân-ı sâbite olarak ilmi sü- 
büt halinden, süri moda dönüşmesiyle meydana gelir. Fenâri buna, ay- 
ni vucüdun vucüd şeyliğine (şcy?iyyetü”l-vucüd) refâkat ettiğini, onun- 
la birlikte olduğunu belirterek dikkat çekmektedir. Kendisinden ön- 
ce olan ilmi vucüd ise sübüt şeyliği (şey?iyyetü's-sübüt) ile birliktedir.” 
Ayni vucüd, heyülâ ve süret arasında bir formdur. Heyülâ, oluşumun- 
da (tekavvüm) sürete bağlıdır. Süret ise teşahhus/fertleşme ve ta'ayyün- 
de heyülaya bağlıdır.” 


Fenâri, zuhüru, ayni vucüd ile özdeş olarak değerlendirmektedir. 
Ona göre, zuhürun sebebi olan câmi emir/durum, cem'iyyet ve teellüf- 
ten/birleşmeden ibarettir. Teellüf ise manevi veya süri olmak üzere iki 
şekilde gerçekleşir. Manevi teellüf, tıpkı müfred hakikatlerin ve ona 
benzeyen mücerred manâların birleşmesi gibidir. Bu manevi teellüften 
rühâni süretler zuhür eder. Çünkü her bir terkibin süretten oluşan bir 
semeresi bulunmaktadır.9* Bahsi geçen manevi teellüf, esmâ” için hâ- 
sıl olan ve kevnin icâdına yönelik teveccüh hâlidir. Bu rabbâni te'lifin 
mebdei, esmâ'i kelimeleri ve kevni hakikatleri göstermeyi talep açısın- 
dan ilmi harfler içindir. Onun maddesi, câmi bir sandık ve ümmü”|-kitâb 
olan nefes-i rahmânidir. 


Teellüfün diğer çeşidi ise süri teellüftür ve iki kısma ayrılır: bunla- 
rın biri maddeye benzeyen ikincisi ise maddi olandır. Maddeye benzer 


92. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 173. İlmi vucüdun ayni vucüda dönüşmesiyle ilgili 
olarak bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 439, 630. Ayni vucüdile a'yân-ı müm- 
kinât ilişkisi hakkında bkz.: Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 13 1b. 

93. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 335. 

94. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 37, (Tasavvuf Metafiziği, s. 46). İzniki'ye göre, 
bahsi geçen ictimânın bu terkipteki esmâdan her bir ferdin, mümkinattan da 
her bir a'yânın cem' ve terkib hükmünü kabul etmeden önceki mertebesine 
göre meydana gelir. (İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 115b.) 


160 » MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK VE BİLGİ ANLAYIŞI 


olan da iki kısma ayrılır: 1. Nüri ruhların, müessir kuvvetleri bakımın- 
dan ictimâı, yani birleşmesidir. Bunlar, oraya esmânın havâssından si- 
rayet etmiştir, teveccühleri de misâl âleminin zuhüru içindir. 2. Ruhla- 
rın mazharlarından olan misâli süretlerin -yani, ruhlar vasıtasıyla görü- 
len süretler- ictimâıdır. Bu, tıpkı Dıhye b. Kelbi'nin süreti gibidir. Ruh- 
ların teveccühleri bu mazharlar açısından, yani onların misâli mazhar- 
larla sıfatlarına ve mertebelerine göre kayıtlanması açısındandır. Bun- 
lar için meydana gelmiş olan esmâ'i havâss, felekler, yıldızlar ve diğer 
basit cisimler gibi ilmi ve cismi süretlerin doğması içindir.” 

Ayni vucüdun heyülâ ve süret arasında bir form olduğunu belirten 
Fenâri, onu, ictimâi nisbetin bir süreti olarak görmektedir.** Burada bir- 
leşiminden söz edilen şeylerin daha önceki ifadelerinden yola çıkıldı- 
gında, heyülâ ve süret olduğu kanaati oluşmaktadır. Fenâri, bu ifade- 
lerinin devamında kimya ile ilgili bazı örnekler verirken, ayni vucüdun 
bir mürekkeb varlık olduğuna ve onun fonksiyonelliğine dikkat çek- 
mektedir. Zira müfred varlıklar/tikeller mürekkeb varlıkların yaptığı- 
nı yapamaz.” İşte süret ve heyülânın birleşiminden meydana gelen ay- 
ni vucüd da zâhiri vucüdun teşekkülünde bir ara forma tekâbül etmek- 
tedir ki, bu, hârici zuhür ile ruhâni zuhür arasında bir mertebededir. 


Fenâri, ayni vucüdun özelliklerinden bahsederken varlıkların olu- 
şum sürecine de temas etmektedir. Konevi'nin Fâtiha Süresi Tefsiri'n- 
den naklettiği ifadelere göre, tabii-mürekkeb cisimler, ilk olarak ilâhi 
isimlerin, sonra nüri ruhların, sonra misâli, sonra da süret ve basit ci- 
simlerin birleşiminden oluşur.** Mevcüdât Hakk'ın şe'nlerinin ta'ay- 
yünleridir. Esmâ ve a'yânın hakikatleri ise onun şe'nlerinin aynıdır. Bu 
şe'nler Hak'tan yalnızca mücerred ta'ayyünler ile temeyyüz eder. Hak 
ise bizâtihi gayr-i müteaayyindir. İşte mevcüdâta mensup olan ayni vu- 
cüd, Hakk'ın şe'nlerinin, vucüdunu giyinmesiyle, yani onunla birleş- 
mesiyle oluşur.?? Müellif ilmi vucüdun ayni vucüda dönüştürülmesi- 


95. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 346-347. 

96. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 345. 

97. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 346. 

98. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 347. 

99. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 349. Fenâri, bir başka risalesinde ise “her bir şeyin 
varlığı, o şeyin hakikati bakımından -ki bu hakikat Hakk'ın şe'nidir- Hakk'ın 
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nin, Hakk'ın icâdi yani yaratma kudretinin bir neticesi olduğunu ve bu- 
nun aynı zamanda Hakk'ın kendisi için zuhüruna tekabül ettiğini söy- 
ler. Bahsi geçen zuhür ise celâ olarak adlandırılır.!99 Ayni vucüdun te- 
şekkülü Hakk'ın kendisini kendisi için bildiği bir mertebede gerçekleş- 
mektedir ve orada gayr/başkası söz konusu değildir. Dolayısıyla ayni 
vucüdun oluşumu gaybi mertebede gerçekleşmektedir. Mesela hâriçte 
ta'ayyünü olmayan külli cisim, tabiat ve hebâ ayni mertebede ayni vu- 
cüd olarak bulunmaktadır.!9! Ayni vucüdda zuhür eden her şey, daha 
önce rühâni, misâli, ilmi ve ma'nevi mertebelerde ta'ayyün etmiş şey- 
lerin bir gölgesi ve örneğidir.!©2 

İslâm düşünce geleneğinde ayni varlık, Konevi ve takipçilerinin, do- 
layısıyla Fenâri'nin görüşlerinden de tamamen farklı bir noktadadır. İlk 
dönem kelâmcıları varlığı, yalnızca dış dünyada fiili olarak bulunmayla 
sınırlı tutmaktadırlar. Bu açıdan onlarda varlık türlerine dair farklı yak- 
laşımlar söz konusu değildir. İslâm filozofları ve bazı müteahhirin dö- 
nemi kelâmcılarına göre ise varlık, “a“yânda varlık” ve “zihinde varlık” 
olarak ikiye ayrılmaktadır. Nasiruddin Tüsi'nin de içinde olduğu bu gru- 
ba göre, varlığın zihni ve ayni olma üzere iki türü bulunur ki, onların 
ayni varlıkla kastettikleri şey, dış dünyada mevcüd olan hârici varlıktır. 


varlığının ta'ayyünüdür” der. Ona göre hakikatler şeylerin akledilir gerçeklik- 
leridir. Şeyler ise Hakk'ın hakikatler açısından ta'ayyünüdür. Fenâri bu yakla- 
şımıyla aslında şeylerin Hakk'ın esmâsı olduğunu ifade etmektedir. Nitekim, 
şeyler (eşyâ) Hakk'ın şe'nlerinden olan hakikatlerin ta'ayyünleri olmaları açı- 
sından onun sıfatlarıdır. Bu yüzden şeyler, ister Hakk'ın şe'nlerinin ta'ayyün- 
leri, isterse Hakk'ın varlığının ta'ayyünleri olsun, Hakk'a ve sıfatlarına delâlet 
eden Hakk'ın isimleridir. (Bkz.: Fenâri, Şerh-i Rubâi-yi Şeyh-i Ekber, s. 42.) 

100. Fenâri, Misbâbu”l-üns, s. 439. 

101. Ayni vucüdun özelliğini Atpazâri net bir şekilde ortaya koymaktadır. Ona 
göre, vucüd, ilmi mertebeden ayni mertebeye bir “ayn” olarak tekevvün et- 
mek için geçmektedir. Vucüd ilmi mertebede nasıl ilmi olarak bulunuyorsa, 
ayni mertebede de ayni olarak bulunur ki, bunların ikisinin de kendilikle- 
rinde ve zâtlarında bir vucüdu yoktur. Binâenaleyh bu iki mertebe yalnızca 
ilâhi tecellidir. Bu tecelliler de hâriçte zuhüru olmayan itibâri hallerden iba- 
rettir. (Bkz.: Atpazâri, Misbâhu'!-kalb, vr. 32a.) Dolayısıyla külli cisim, tabi- 
at ve hebâ, ayni mertebede bu tarz bir varlığa sahiptir. 

102. Bkz.: Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 37, (Tasavvuf Metafiziği, s. 46); Fenâri, Mis- 
bâhu'l-üns, s. 439. 
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Hatta Tüsi, bu tür ayni varlığın mevcüdiyetinin âşikâr olması nedeniy- 
le onun üzerinde durmayarak zihni varlığı temellendirmeye odaklanır.!9* 


Bütün bunlardan hareketle, kelâmcılarla İslâm filozoflarının ay- 
ni varlığa yükledikleri manâ, tamamen fiziki varlıkla ilgili olmakla bir- 
likte, Fenâri ve Konevi'nin düşündükleri gibi onun gaybi mertebey- 
le bir ilişkisi bulunmadığını söylemek mümkündür. Varlığın bu iki tür 
forma sahip olması hususunda, İbn Sinâ ve Sebzvâri'yi referans göste- 
ren Izutsu bu iki düşünürün “varlık dış dünyada hazır olan ayni vu- 
cüd ile zihni ve zılli (gölge) vucüd modlarından oluşmaktadır” şeklin- 
deki görüşünü nakleder.'** Onun ifadelerinden anlaşıldığına göre, İbn 
Sinâ ve Sebzvâri, ayni varlık kavramını, şehâdet âleminde görünen hâ- 
rici varlık anlamında kullanmaktadırlar.'0© Fenâri'ye göre ise, ayni var- 
lık, Hakk'ın ilminde sübüt halindeki ilmi varlık ile hâriçteki zâhiri/fi- 
ziki varlık arasında bir geçiş formudur. Onun böyle bir varlık türün- 
den bahsetmesinin sebeplerinden birisi de, zuhür ve ta'ayyünün meta- 
fizik yönünü açıklamak içindir. 


5. İzâfi Vucüd 


Mümkin varlık dendiğinde, varlığı kendinden olmayıp bir başkası- 
na bağlı olan, bu bakımdan da hakiki bir varlığa sahip olmayan vucüd 
türü kastedilmektedir. İzâfi varlık kavramı da mümkinlerin bahsi geçen 


103. Şirinov, Agil, Nasiruddin Tüsi'de Varlık ve Ulühiyet, İsam Yay., İstanbul 2011, 
s. 85-90. 

104. Varlığı, dış dünyada hazır bulunan ayni gerçek vucüd (vucud in concreto) ve 
zihni-zılli gölge vucüd modu olarak iki kısma ayıran bu anlayışa göre tek bir 
mâhiyet, bu iki varlık moduna da sahip olabilmektedir. Meselâ somut bir ferd 
olan Zeyd hakkında, insan mâhiyetinin Zeyd'de hârici vucüd modu ile var ol- 
duğunu söyleyebiliriz. Zeyd'i bir insan olarak zihnimizde temessül ettirdiği- 
mizde, aynı insan mâhiyeti, zihni vucüd modu ile var olur. (Izutsu, Toshihiko, 
İslâm'da Varlık Düşüncesi, trc.: İbrahim Kalın, İnsan Yay,, İstanbul ts., s. 101.) 

105. İbn Arabi de ayni vucüd terimini, zâhiri/hârici yani dış dünyada varlığı bu- 
lunan şeyler için kullanmaktadır. (Bkz.: İbn Arabi, Ebü Abdullah Muhyid- 
din Muhammed b. Ali et-Tâi, Fusüsu”-hikem, tah.: Ebu'l-Alâ Afifi, Dâru İh- 
yanl-Kütübi'l-Arabiyye, byy., 1946, s. 51-52, (Fusüsu'/-hikem, trc.: Ekrem 
Demirli, Kabalcı Yay., İstanbul 2008, s. 27.)| 
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gayr-i hakiki yönlerini ifade etmek için kullanılmaktadır. İzâfi vucüd 
aynı zamanda vucüdun mâhiyete bitişmesi, yani mevcüdiyet demektir.“ 
Fenâri, mevcüdiyetle izâfi vucüdu aynı anlamda kullanmaktadır. Zira 
vucüdun iki manâsından biri ve “ve-ce-de”nin mastarı olan mevcüdiyet 
anlamı, tam olarak izâfi vucüda karşılık gelmektedir. Ademin tersi olan 
diğer anlam ise hakiki varlığa tekabül etmektedir. Müellife göre, izâfi 
vucüd, bir şeyin madrübiyeti/darb edilmişliği olarak isimlendirilir. Çün- 
kü daha önceden de geçtiği gibi, madrübiyyet, darp edenin aynı değil- 
dir, bilakis darb, darb eden ile edilen arasında bir nisbettir. Darbın, darp 
edene nisbeti dâribiyyet/darb edicilik olarak, darb olana nisbeti ise mad- 
rübiyyet/darb edilmişlik olarak isimlendirilir. İzâfi vucüda karşılık ge- 
len mevcüdiyet de vucüda müntesibdir ve onun ürünüdür. Tıpkı mad- 
rübiyetin darble meydana gelmesi gibi, mevcüdiyet de mahlükât için 
hâsıl olmuştur.!9? Fenâri, mebdei asli olmadığı için, yani varlığını baş- 
ka bir kaynaktan aldığı için, izafi vucüdu madrübiyete benzetmektedir. 


Müellif, izâfi vucüdu mevcüdiyet manâsıyla mümkinlerin hakikati!0* 
olarak telakki ederken, Avni Konuk onu mümkin varlıkla eşit görmek- 
tedir. Çünkü o, hakiki bir asla dayanmakla birlikte ondan neş'et eden 
bir varlıktır. Bu, gölge, mukayyed ve mümkin varlık olarak da adlan- 
dırılır. Konuk, izâfi vucüdun varlık mertebelerindeki yerine ise, onun 
Vucüd-ı Mahz ileadem-i mahz arasında vâki olmasıyla temas eder. İzâfi 
varlığın bir yönü ademe bakarken, diğer yönü de vucüda nâzırdır. Bir 
mevhüm-i mahz olmakla birlikte kendisine ait müstakil bir vucüdu yok- 
tur. Bir yönden Vucüd-ı Mahz'ın ârızi bir sıfatı olan kesâfet mertebesi 
olduğu düşünülebilir. Mesela buhar mevcüd olduğu halde letafeti se- 
bebiyle gözle görülmez. Mertebe mertebe yoğunlaştıkça hissedilmeye 
başlar. Önce bulut olup gözle görülür, sonra daha fazla yoğunlaşmasıy- 
laa su haline gelir, daha fazla duyuyla algılanır. Eğer buhar, hakiki vu- 
cüd olarak kabul edilirse, onun bulut, su ve hatta buz şeklindeki halle- 
ri, ârızi sıfatlardan ibaret olur. Onlara hakiki vucüd sahibidir, denmez. 
Ancak hakiki varlığın birer delili olduğu düşünülür.'* 


106. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 276. 
107. Fenâri, Misbdâbw'l-üns, s. 152. 
108. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 126. 
109. Konuk, Fusüsu'l-Hikem Tercüme ve Şerhi, c. 1, s. 8-9. 
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Bir diğer yönden, mümkin varlıklara verilen her türlü nitelik izâfi 
vucüd için de geçerlidir. Çünkü Fenâri'ye göre, hakkında çokluğun 
müşâhede, tahayyül ve akledildiği her şey mevcüddur ya da vucüd-ı 
izâfidir, hakiki, mutlak vucüd değildir. Vucüd-ı izâfinin mukabilinde 
ise adem vardır.!!9 Onun mutlak varlıkla ilişkisi, zuhüra dönük yönü 
olmasından kaynaklanmaktadır. Kevne mensup olan izâfi vucüd, zuhü- 
run ta kendisidir ve Hakk'ın varlığının nisbetlerinden birisidir."!' İlâhi 
hakikatler, celâ ve isticlânın kemâline yayılan tenezzül ve ta'ayyünü 
talep etmektedir. Kevni hakikatlerin talebi ise, saklı olan kemâlleri- 
nin ve izâfi vucüdun zuhür etmesidir.!!2 Bu zuhür, basit-tikel hakikat- 
lerin tâbileri ile birleşmesinden meydana gelir. Bu birleşmeye “nikâh” 
adı da verilir! ve o, aynı zamanda izâfi vucüdu elde etmeye dönük 
bir yaratmadır/icâddır.!!* Vucüd-ı izâfinin kendisi ise hüviyet gaybının 
tecellilerinden biridir.'"9 Bunlardan hareketle izâfi vucüd, hakiki/reel 
bir varlığı olmayıp yalnızca taayyün ve taakkul vasıtasıyla varlık ka- 
zanan varlıktır. 


Fenâri, vucüd-ı izâfiyi nisbet-müntesib ilişkisi üzerinden de izah 
eder. Ona göre, “Her bir nisbet, kendisine müntesib olanlarla irtibat 
halindedir. Böylece bu nisbetin, ona mensub olanlardan her biri itiba- 
rıyla bir isme sahip olması caiz olur. Bu, nisbetin zorunlu kılanla zorun- 
lu kılınan arasında zorunlı kılma özelliğiyle fâil olarak ve zorunlu ol- 
ma özelliğiyle de mef'ül olarak isimlendirilir. İzâfi vucüd da bunun gi- 
bidir.”115 Yani o, nisbetleri ile bir gerçekliğe sahip olurken, bunlar bu- 
lunmadığı zaman ise reel bir varlığa sahip değildir. 


110. Fenâri, Misbdhu'l-üns, s. 300. 

111. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s.337. 

112. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 346. Bursevi'ye göre Hakk'ın icâdi (yaratmaya dö- 
nük) feyzi birinci tür kemâli, yani celânın kemâli iken; esmâi ve sıfâti haki- 
katlerin hükümlerinin vucüdâ bitişerek kevne yayılması da ikinci tür kemâ- 
li, yani isticlânın kemâlidir. (Bkz.: Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 89b.) 

113. Ekberiyye mensubu müelliflerde karşılaşılan nikâh tabiri, bir ictimâ netice- 
sinde bir süret veya herhangi bir ürünün meydana gelmesini ifade etmek 
için kullanılmaktadır. 

114. Fenâri, Misbdhu'l-üns, s. 586. 

115. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 675. 

116. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 230. 
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1. Mâhiyet Kavramı 


Bir varlığın özü, onun kendisiyle o olduğu şey anlamındaki bir te- 
rim olan mâhiyet, Arapça “md hiye/o nedir?” (a U) sorusundan oluştu- 
rulmuş!!7 yapma (ca'lf) bir kavramdır. “Mâ” edatına, nisbet ifade eden 
“yâ” ile isim yapmak için kullanılan “tâ” harfinin eklenmesiyle oluşan 
mâ'iyyet (iu) de mâhiyyet (ia) ile eş anlamlı olarak kullanılmakta- 
dır.!18 Bir felsefe terimi olarak mâhiyet, somut bir varlığı (mevcüd) ne 
ise o yapan özü ifade etmek için kullanılır. Mesela somut bir varlık ola- 
rak ağacın ne olduğuyla ilgili soru ağaçlar arasında müşterek olan, on- 
ları ağaç olmayanlardan farklı kılan bir öze atıfla cevaplandırılır ve bu- 
na “ağacın mâhiyeti” anlamında “ağaçlık” denilir."!9 


Mâhiyet, kavramın tanımında da belirtiğimiz gibi, Fenâri'ye gö- 
re, bir şeyin var olmasının gereklerinden biridir. Zira ona göre, tahak- 
kuk, vucüd dışında bir mâhiyet veya hüviyet olmaksızın gerçekleşmez. 
Yani, mâhiyet veya hüviyetin vucüda bitişmesi tahakkukun gereğidir.!? 
Dolayısıyla Fenâri, mâhiyeti vucüdun var olması için gerekli görmek- 
tedir. Müellifimiz mâhiyetin vucüd için gerekliliğini, onun bir sıfatı ol- 
duğunu belirterek izah etmektedir. Çünkü mâhiyet, vucüdun bir sıfa- 
tı olmakla birlikte, kendiliğinde bir vucüda sahip değildir. O, aynı za- 
manda varlığın zâtını ikâme eden bir unsurdur. Mesela canlılık, konuş- 
ma ve hareket gibi vasıflar, nasıl insanın zâtını ikâme eden özellikler 
ise, mâhiyetin de vucüd üzerinde vâki olan ve onu meydana getiren bir 
çeşit mânâ olduğu söylenebilir. Fenâri bu bağlamda mâhiyetin varlığa 
katkısına temâs eder ki, buna göre mâhiyetler, varlığın tahsis ve tayi- 


117. Tehânevi'ye göre bu terimin “md hiye/ ,« U”den gelmiş olma ihtimali ol- 
dukça zayıftır. (Bkz.: Tehânevi, Muhammed Ali b. Ali, Kitâbü Keşşafi 1s- 
tılâhdti”l-funün, İstanbul 1984, c. 1, s. 1313.) 

118. Zayed, Muhammed (ve diğerleri), e/-Mevsü'atü”l-Felsefiyye el-Arabiyye, 
Ma'hedü'l-İnmâil-Arabi, Beyrut 1986, c. |, s. 723. 

119. Görgün, Tahsin, “Mâhiyet”, DİA, İstanbul 2003, c. XXVII, s. 336. Terim- 
le ilgili ayrıca bkz.: Gihamy, Gerard, Mevs'atü mustalahdti'l-Felsefe “ın- 
de'l-Arab, Mektebetü Lübnan, I.übnan 1998, s. 736. 

120. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 160. 
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ninde belirleyicidir ve onun mertebelerde tenezzülünü gerçekleştirir."?! 
Bir diğer tabirle varlık, mâhiyet vasıtasıyla çeşitli dönüşümler geçire- 
rek husüsi kimliğine kavuşmaktadır. 

Bursevi de varlıklardaki husüsileşmeyi yani varlığın kimlik kazan- 
masını mâhiyete bağlamaktadır. Ona göre kâbiller, külli isti?datları, mâ- 
hiyetin husüsiyetinin iktizâsı sebebiyle kabul etmektedirler. Binâenaleyh 
söz konusu husüsiyetler, mâhiyetlerin dışında bir şeyle illetlendirilemez- 
ler. Bunun sebebi mâhiyetlerin gayr-i mec'âl olmasıdır. Husüsiyetler 
de mâhiyetlere tâbi, onun zâti unsuru ve gayr-i mec'ül niteliktedirler.!2? 


Fenâri mâhiyetin tanımına ve varlık üzerindeki fonksiyonuna te- 
mas ettikten sonra mâhiyetin hangi durumda varlık için zorunlu ola- 
cağına değinmektedir. Buna göre, vucüdu kendi aynı olan her mâhi- 
yet, li-zâtihi vâcibdir. Vucüdu zarüri olan her şey de vâcibdir. Vâcible- 
rin çoğalması imkânsız olduğu için tek Vâcibu'lVucüd olan Hak'tan 
başka vâcib yoktur.!23 


2. Varlık-Mâhiyet İlişkisi 


Varlığa ârız olarak onun esas kimliğini belirleyen mâhiyetin vu- 
cüdla yani varlığın kendisiyle olan irtibatı oldukça önemli bir husus- 
tur. Çünkü mâhiyetin durumu mümkin ve vâcib varlıkta birbirinden 
farklıdır. Hatta vâcib ve mümkin varlıkların birbirinden ayrıldığı hu- 
susların başında, mâhiyetin varlığın aynı olup olmaması, bir başka de- 
yişle, mâhiyetin varlığa zâid olup olmaması konusu gelmektedir. Do- 
layısıyla mâhiyetin, varlığın en temel husüsiyetini belirleme fonksiyo- 
nu bulunmaktadır. 


Varlık-mâhiyet ayırımı sistematik olarak ilk defa Fârâbi tarafın- 
dan yapılmıştır. Ondan önce Aristo, mâhiyeti nüve olarak ontolo- 
jik ve mantıki yönden ele almış, fakat vucüd ile mâhiyeti birbirin- 
den ayırma cihetine gitmemiştir. Fârâbi ise mâhiyeti vucüddan tefrik 


121. Fenâri, Risâle fi beyâni vahdeti'l-vucüd, vr. 82a. 
122. Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 21b. 
123. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 156. 
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edip varlıkları bu ayırıma bağlı olarak inceleyen ilk filozoftur. O, so- 
mut nesnelerin bir mâhiyeti, bir de vucüdu olduğunu, mâhiyetin vu- 
cüda kurucu bir unsur olarak dahil olmadığı gibi, vucüdun aynı da 
olmadığını söylemiş, vucüdun mâhiyete dışarıdan arız olması gerek- 
tiğini savunmuştur. 2“ 


İbn Sinâ ise mâhiyet-vucüd ayırımını ontolojisinin temeli haline 
getirmiştir. Fârâbi gibi İbn Sinâ da metafiziğin birinci ve nihai nesne- 
si saydığı somut varlıkları, kavramsal bir tahlile tâbi tutar ve bunlarda 
kurucu iki unsur tesbit eder: Mâhiyet ve vucüd.!” Fenâri'nin Tüsi”den 
naklettiğine göre, mâhiyet vucüdun lâzımıdır ve hâriçte de ona tâbi- 
dir. Akılda ise varlık mâhiyete tâbidir. Burada belirtilmelidir ki, mâ- 
hiyet itibâri ve akli bir özelliğe sâhipken vucüd hakiki bir emirdir/du- 
rumdur. Tahkik meşrebine göre, hârici mevcüdât tek bir şeyden ibâret- 
tir ki, o da mutlak vucüddur. Mâhiyetler ise mutlak vucüdun, akılda 
onlar vâsıtasıyla çeşitlendiği birtakım hey'etlerden ibarettir.!25 Mâhi- 
yet-vucüd irtibatı konusunda belirtilmesi gereken husus, vucüdun mâ- 
hiyete şâmil olması, yani mâhiyeti de içine alan genel bir kavram ol- 
masıdır.!27 Ancak mâhiyet, vucüdu iktizâ etmektedir. Çünkü o, kendi 
zâtı için vâcibdir. Vucüd da kendi zâtı için vâcibdir. İşte böylece mâhi- 
yet, vucüdu gerektirmektedir.!28 

Vucüdun mâhiyete bitişmesi bir vucüdi ta'ayyündür. Hatta bu bi- 
tişme, fâil ve vucüdi bir isim olarak telâkki edilir. Bu bitişme netice- 
sinde varlığın temeyyüzü ve taaddüdü gerçekleşmektedir. Buna göre 
mâhiyet, varlığın temeyyüz ve taaddüd ederek husüsileşmesini sağla- 
maktadır.!2? Mümkin varlıklar arasındaki farklar onların isti'datları- 
na göre ortaya çıkmaktadır. Tanrı'dan yalnızca varlık tecellisi çıktığı- 
na göre, mahlükâttaki bu farklılık, bahsi geçen isti”datların bu tecelli- 
yi kendilerine göre yansıtmasıdır. İşte bu isti'datları birbirinden farklı 


124. Izutsu, İslâm'da Varlık Düşüncesi, s. 137-141. 

125. Görgün, “Mâhiyet”, c. XXVII, s. 336. Krş.: Gölcük, Şerafettin-Toprak, 
Süleyman, Kelâm Tarih Ekoller Problemler, Tekin Kitabevi, Konya 2001, 
s. 148. 

126. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 431. 

127. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 156. 

128. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 154. 

129. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 279. 
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yapan şey, onların mâhiyetleridir. Dolayısıyla mâhiyetler, eşyânın muh- 
telif olmasının temel sebeplerindendir. Fenâri bu hususu ayna ve ayna- 
da görünen görüntü arasındaki ilişkiyle örneklendirmektedir. Gayr-i 
mec'ül mâhiyetlerin vucüd nuruna nisbeti, görüntünün görüldüğü ye- 
re nisbeti gibidir. Nasıl ki, aynanın durumu ona yansıyan görüntünün 
niteliğinde etkili ise, mâhiyetler de varlıkların husüsiyetlerini belirle- 
mede tesirlidirler.!3“ : 


İslâm düşünce geleneğinde mâhiyetle ilgili bir diğer tartışma da 
onun yaratılmış (mec'ül) olup olmamasıdır. Bu husus Konevi ile Tüsi 
arasında geçen yazışmalara da konu olmuştur. Mesela, Sadruddin Ko- 
nevi'nin Tüsiye yönelttiği sorulardan birisi şudur: Mümkin mâhiyet- 
ler yaratılmış mıdır, yaratılmamış mıdır? Her iki duruma göre acaba 
bu mâhiyetler, mâhiyet oluşları açısından vucüdi şeyler midirler? Baş- 
ka bir ifadeyle onların bir çeşit varlıkları var mıdır?!3! 


Hakikatler/mâhiyetler, muhakkiklere göre gayr-i mec'üldür. Çün- 
kü onlar, eğer ezelde mec'ül olsalardı, yani hârici bir vucüd ile mevcüd 
olsalardı, o zaman kadim ilmin bu vucüdun bilgisinin ta'ayyününde 
hârici bir eseri olurdu. Halbuki, ma“lümlar kendilerini bilenin dışında 
bir varlığa sahip değildirler.!32 Mâhiyet, bir şeyin Allah'ın ezeli ilmin- 
deki sübütunun keyfiyetidir.!3? Bu sebeple mâhiyetler, müstakil bir vu- 
cüda sahip değildirler. Konevi, “gerçek müşâhede ve sahih zevk, mâhi- 
yetlerin gayr-i mec'ül olduklarını ve onların bir çeşit varlığı bulundu- 
gunu ifade eder” demektedir.'** Onun “bir çeşit varlık” şeklinde ifade 
ettiği özellik, mâhiyetlerin ilm-i ilâhideki sübütlarıdır. Fenâri'ye göre, 
hakikâtler kendiliklerinde ma'dümdurlar ve yalnızca kendilerini bilen- 


130. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 240. 

131. Konevi, Yazışmalar, s. 59. 

132. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 22, (Tasavvuf Metafiziği, s. 24), Fenâri, Misbâ- 
bu'l-üns, s. 197. 

133. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 109. 

134. Konevi, Yazışmalar, s. 61. Nasiruddin Tüsi yazışmalarında, Konevi'nin bu 
görüşüne karşı çıkmaktadır. Ona göre, akli ve hârici vucüddan soyutlan- 
mış olan mâhiyetlerin, sübüt ve temeyyüzlerinden söz etmek, ma'dümun 
bir şey olduğunu benimsemek demektir. Bu düşünce Mu'tezile'den bir gru- 
bun (Müsbitün) düşüncesidir ki, ona göre, doğru olmayan bir düşüncedir. 
(Bkz.: Konevi, Yazışmalar, s. 119-120.) 
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de bir sâbitlikleri vardır. Eğer bu sübüt, onlar için hârici bir vucüd ol- 
saydı, bu durumda varlık sahibi olma noktasında Hak'la yani, kendile- 
rini bilen ile eşit olurlardı. Yani ezelde Hakk'ın varlığı ile birlikte mev- 
cüd olurlardı. Bu durum ise ezeli zâtın taaddüd etmesine yol açacağı 
için imkânsızdır. Eğer mâhiyetlerin kendilerine ait müstakil bir vucü- 
du olsa, onları bilen yani Hak, kendi nefsinden yine kendi nefsine bir 
tesirde bulunmuş, başkası için de bir zarf olmuş olurdu ki, bu O'nun 
vahdetine uygun olmayan bir durum olduğu için söz konusu değildir.!35 


Diğer taraftan, İslâm düşüncesinde mâhiyetin mec'ül olup olma- 
ması konusunda birbirinden farklı görüşler ileri sürülmüştür.!*9 Fakat 
Nasiruddin Tüsi'nin görüşleri bu farklı görüşleri birleştirici bir nite- 
lik arz etmektedir. Ona göre ister basit isterse mürekkeb olsun mâhi- 
yetler yaratılmıştır. Tüsi, bu görüşünü şu örnekle açıklamaktadır: Si- 
yah, Yaratıcı'nın yaratmasıyla siyah olmaz. Biz ilk olarak siyahlığı farz 
edip, sonra da ona Yaratıcı'nın yaratmasını ilave edersek, bu durum- 
da Yaratıcı'nın onu önceden farz ettiğimiz durumdan farklı bir şekilde 
yaratması müstahil olur. Çünkü burada Yaratıcı'nın yaptığı şey, varlığı 
varlık kılmak değil, onun sübütunu varlık kılmaktır. Zira varlığı varlık 
kılmak tahsilu?l-hâsıldır (totoloji) ki, bu bütün düşünürlere göre mu- 
haldir. Eğer, “Yaratıcı siyahı siyah yapabilir mi, yani siyah olan bir şe- 
yi yaratabilir mi, yahut siyahı mevcüd kılabilir mi?” diye sorarsak, bu- 
nun cevabı kuşkusuz “evet” olur. O, siyahlığı yaratabilir ve siyahı mev- 
cüd hale getirebilir. Üstelik bütün mâhiyetler ve varlıklar da yaratılmış- 
tır ve hepsinin yaratıcısı da Allahtır.'37 Tüsi'nin bu ifadelerinden an- 
laşıldığı üzere o, tıpkı muhakkikler gibi, mâhiyetin yaratılmamış oldu- 
gunu kabul etmektedir. Onun yaratılmışlığını ileri sürdüğü mâhiyet, 
mâhiyet olması bakımından mâhiyettir (mutlak mâhiyet).!38 Nasirud- 


135. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 21, (Tasavvuf Metafiziği, s. 24). 

136. Ali Kuşçu, mâhiyetlerin mec'ül olup olmaması hususunda üç farklı görüş 
bulunduğunu beyân eder. Bunlardan birincisine göre; ister basit, isterse mü- 
rekkeb olsun, mâhiyet yaratılmıştır. İkincisine göre, yaratılmamıştır. Üçün- 
cüsüne göre ise, basit mâhiyetler yaratılmamış, mürekkebler yaratılmıştır. 
(Bkz.: Şirinov, Nasiruddin Tüsi”de Varlık ve Ulühiyet, s. 66.) 

137. Konevi, Yazışmalar, s. 117. 

138. Nasiruddin Tüsi'nin mâhiyetle ilgili görüşleri hakkında daha fazla bilgi için 
bkz.: Şirinov, Nasiruddin Tüsi'de Varlık ve Ulühiyet, s. 65-68. 
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din Tüsi, her ne kadar ilk etapta mâhiyetlerin mec'ül olduğunu söyle- 
se de, bu görüşü için yaptığı izahların neticesinde o da muhakkiklerle 
aynı noktaya gelmekte ve mâhiyetlerin bir şekilde gayr-i mec'ül oldu- 
gunu kabul etmektedir. 


Bursevi”ye göre, Câ'il/Yaratıcı, mâhiyeti, mâhiyet olarak yaratmış- 
tır, mevcüd olarak yaratmamıştır. Müellif buna bir giyeceğin boyanma- 
sını örnek olarak vermektedir. Boyama, o elbiseyi elbise yapmaz; onu 
boyalı yapar. Mâhiyetin durumu da bunun gibidir.!3? Mevcüd olmadık- 
ları için mec'ül olarak nitelenmeleri mümkün değildir. Dolayısıyla, mâ- 
hiyetler kendiliklerinde vucüd sahibi olmadıkları için gayr-i mec'üldür- 
ler ve yalnızca Hakk'ın ilminde sâbit oldukları için vucüda değil sübü- 
ta sahiptirler. Bütün bunlardan, mâhiyet ve hakikatlerin tesirinin, ken- 
di zâtlarında değil Hakk'ın nisbetlerinde olduğu sonucu çıkmaktadır.!* 
Çünkü vucüdi olmadıkları için, kendilerinin bizâtihi herhangi bir te- 
sirde bulunmaları söz konusu değildir. 


Eğer mâhiyetler, ezelde yaratılmış olsalardı, o zaman Hakk'ın vâ- 
cib olan vucüduna eşlik etmeleri, yani onunla birlikte var olmaları ge- 
rekirdi. Bu durum ise vâcibliğe ve Hakk'ın salt birliğine ters olduğu için 
mümkün değildir.!*' Varlığın husüsileşerek ta'ayyün ve temeyyüz etme- 
sini sağlayan mâhiyetler, Hakk'ın ilminde sâbit olarak bulunan haki- 
katlerden ibarettirler. Sübüt halinde oldukları için mevcüd değildirler 
ve bu sebeple de mec'ül olarak nitelenemezler. 


3. Tanrı'da Vucüd-Mâhiyet Birliği 


Bütün varlıklarda olduğu gibi, Tanrı söz konusu olduğunda da bir 
vucüd ve bir de mâhiyetten söz edilmektedir. Bu mâhiyet, Tanrı'nın 
zâtı, hakikati, künhü ve hüviyeti gibi terimlerle ifade edilmiştir. Aca- 
ba, Tanrı'nın vucüdu ve mâhiyeti arasında nasıl bir ilişki vardır? Ko- 
nevi, bu problemi incelerken iki noktadan hareket eder: Birincisi, Tan- 
rinin basit ve bir oluşuna hiçbir şekilde zarar vermeyen bir izah getir- 


139. Rursevi, Şerhu Miftâhi”l-gayb, vr. 2la. 
140. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 197. 
141. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 198. 
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mek. İkincisi, Tanrı'nın herhangi bir şeye bağlı ve muhtaç olduğu veh- 
mine yol açmamak. Şu halde Tanrı'nın vucüdu, mâhiyeti ve bunların 
birbiriyle ilişkisi ele alınırken, bir taraftan Tanrı'nın basitlik ve tekliği- 
ni ispatlamak, diğer yandan Tanrı'nın kendi nefsi ile kâim ve hiçbir şe- 
ye muhtaç olmayan varlık oluşunun tespiti gerekmektedir. 


Fenâri, Tanrı'nın mâhiyetini şöyle tanımlamaktadır: “Hakk'ın 
külliyetler olarak adlandırılan ilminin nisbetleri onun mâhiyetleri; 
bu nisbetlerin cüz'iyetleri de onun ezeli ve gayr-i mec'ül hüviyetle- 
ridir.”!8 Tanrı'nın mâhiyeti konusundaki tartışmalar büyük ölçüde 
onun varlığı ve mâhiyeti arasındaki irtibat odağında şekillenmekte- 
dir. Nitekim, Konevi'nin mektuplarında Nasiruddin Tüsiye yöneltti- 
Bi sorulardan birisi de şudur: “Vâcibu”l-Vucüd'un varlığı O'nun haki- 
kati üzerine zâid midir veya varlığının ötesinde bir hakikati olma- 
sa da varlığı mâhiyetinin aynı mıdır?”!* Bu konu İslâm düşünce ta- 
rihinde tartışılan önemli meselelerin başında gelir. Fenâri'ye göre, 
eğer Hakk'ın bir vucüdu, bir de mâhiyeti olursa, o zaman tüm ikile- 
rin mebdei olur ve kendisi de bir mebdee ihtiyaç duyar. Bu durum- 
da, Hakk'ın küll'ün mebdei olması imkânsız olur. Dolayısıyla Hak 
için birbirinden bağımsız bir vucüd ve bir de mâhiyetten söz etmek 
mümkün değildir. 

Fenârinin bu görüşüne, “mâhiyet, vucüd ile muttasıftır ve bu şekil- 
de kadim olmasıyla mebdeiyet için ta'ayyün etmiştir” şeklinde yapılan 
itiraza o, mâhiyetin vucüda takdiri bir takaddümü olduğunu ve bu şe- 
kilde onun mevcüd da ma'düm da olmadığını ileri sürerek cevap ver- 
mektedir. Eğer mâhiyet, vucüddan takdiri değil de hakiki olarak önce 
olsa, bu durumda da mevcüdâtın mebdei mevcüd olmayan bir şey ola- 
caktır ki, bu da muhaldir.!* 


Ârız ve mâ'rüzun her ikisinin de hâricen vâcib olması câiz değil- 
dir. Yani hem varlığa ârız olan mâhiyetin hem de varlığın ikisinin bir- 
den vâcib olması söz konusu olamaz. Aksi takdirde vâcib taaddüd et- 
miş olur. Bunlardan herhangi birisinin mümkin olması, ademinin câiz 


142. Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 210. 
143. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 171. 

144. Konevi, Yazışmalar, s. 53. 

145. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 187. 
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olmasına yol açar. Mâhiyet ve vucüdun yokluğunun câiz olması vâcib- 
liği nefyeden bir durumdur. Zira bu ikisi olmaksızın bir tahakkuk söz 
konusu olamaz.!*“ Dolayısıyla vucüdu vâcib olan Tanrı'da mâhiyet ve 
vucüdun aynılığı esastır. 


Fenâri, Tanrı'da mâhiyet ve vucüdun aynılığını savunmaktadır. Di- 
ğer taraftan, İslâm düşüncesinde bu konuda üç farklı görüş bulunmak- 
tadır: 1. Ebu'l-Hasan el-Eş'ari (v. 324/936) ve Mu'tezili âlim, Ebu”l-Hü- 
seyin el-Basri'ye (v. 426/1035) göre, hem zorunlu hem mümkin varlık- 
ta, varlık ve mâhiyet birbirinin aynıdır. 2. Mu'tezile ve Eş'arilerin ço- 
guna göre, hem zorunlu varlıkta hem de mümkin varlıkta varlık mâ- 
hiyetten ayrıdır. 3. Meşşâilerin ve bazı kelâmcıların savunduğu görü- 
şe göre, vucüd, zorunlu varlıkta mâhiyetin aynı, diğer varlıklarda ise 
birbirinden farklıdır.!* Fenâri'nin, ve muhakkiklerin Hakk'ın varlığı- 
nın mâhiyetinin aynı olduğunu düşünmeleri sebebiyle bu üçüncü gru- 
ba dahil olduklarını söyleyebiliriz. 


Hakk'ın vucüdu, mâhiyetinin aynıdır. Çünkü o, el-Vucüd'dur. Vu- 
cüd onun mâhiyetidir. Mâhiyet de vucüd da gayr-i mec'üldür. Vucüdu 
gayr-i mec'ül olan her şey vâcibdir. Vucüdu onun zâtıdır. Vucüdu zâtı 
olan her hakikat vâcibdir. Bu vucüdun vâcibliği de kendinin aynıdır. 
Çünkü bu, onun kendisine nisbet edilmesidir.'*8 Fenâri, Hak'ta mâhi- 
yet ve vucüdun gayr-i mec'ül, yani zâti ve birbirinin aynı olduğunu be- 
lirtmektedir. Bir diğer tabirle, Vâcibu”l-Vucüd'un özelliği, vucüdunun, 
mâhiyetinin aynı olması ve bu ikisinin de zâti olmasıdır. Hakk'ın Vâci- 
bul-Vucüd olması tamamen kendiliğidir. Zira vucüb/vâciblik ona zâid 
olan herhangi bir sıfat veya özellik değil, bilakis kendisidir. Yani vucü- 
bu vucüdudur. 


Hakikatin tanımını, mâhiyetle birlikte yapan Fenâri, konuyu 
Hakk'ın hakikatine getirmektedir. O'nun hakikati, vucüdunun aynı- 


146. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 154. 
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dır. Çünkü vucüdun ta'ayyününün keyfiyeti onun katındadır.!*? Da- 
ha açık ifade edilecek olursa, Hakk'ın hakikatinin O'nun kendisini 
bilmesinin süreti olduğu söylenebilir. Bu bilgi de ilim, âlim ve ma'lü- 
mun birliği açısından kendisini taakkulünün ta'ayyünü ile gerçekle- 
şir.!59 Kısaca bu hakikat, Hakk'ın kendisi için bilinirliğinin nisbetin- 
den ve kendi mertebesinde âlim, ma'lüm ve ilmin bir olması yönüyle 
temeyyüzünden ibarettir. Fenâri'ye göre, eğer Hakk'ın hakikati onun 
vucüduna zâid olursa, o zaman iki hakikat olur ve bunlardan birisi- 
nin vâcibliği, diğerinin mümkin olmasını gerektirir. Bu da vâcibin ta- 
addüd etmesi sonucuna yol açacağı için muhaldir. Bunlardan birisi- 
nin imkânı ise vâcibin vucüdunun veya hakikatinin kalkmasına se- 
bep olacaktır. Bu ise, Hakk'ın vâcibliğiyle tamamen ters bir durum- 
dur. Eğer onun vucüdu zâid olursa mâhiyetiyle bile olsa illetlenecek- 
tir. Bu da vucüdunun vucüduna takaddümü gibi imkânsız bir duru- 
mu meydana getirecektir.'”! 


149. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 186. 
150. Konevi, en-Nusüs, s. 209, (Vahdet-i Vucüd ve Esasları, s. 69.) 
ISI, Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 187. 
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BİR VE ÇOK İLİŞKİSİ 


b irliğin en büyük esas olduğu bir sistemde, çokluğun tanımını 
yapmak ve onun özelliklerini belirtmek de bir o kadar önem- 
li meseledir. Çünkü süfiler, bir taraftan Zorunlu Varlık dışında her- 
hangi bir vucüddan söz etmezken, diğer taraftan halihazırdaki mev- 
cüdâtı, yani çokluğu/kesreti açıklamak durumunda kalmışlardır. Bu 
kesreti izah etmek için de birtakım yollar izlemiş ve bazı prensipler 
ortaya koymuşlardır. Vahdetin tüm dereceleri izah edilirken, Hakk'ın 
zâtı, esmâsı, sıfatları, ilmi ve bunlar arasındaki ilişkinin de yorum- 
lanması gerekmiştir. Hakk'ın esmâ' ve sıfâtı gündeme gelince bunla- 
rın tecelligâhları olan âlem devreye girmekte ve bu noktada vahdet 
ile kesret ilişkisinin Hak-âlem münâsebetinden ibaret olduğu orta- 
ya çıkmaktadır. Muhakkik süfilerin birlik anlayışı, Tanrı'nın âlemle 
ilişkisini, bu birlik fikrini koruyarak izah etmeye dayalıdır. O halde 
süfilerin “bir”, “çok” tanımları ve bunlar arasındaki ilişkiden bah- 
setmek gerekmektedir. 
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A. BİRLİK VE ÇOKLUĞUN 
MÂHİYETİ 


Vahdet sözlükte bir ve tek olmak, tek kalmak anlamındaki va- 
ha-de (5 lb) kökünden mastar olup “birlik, teklik, bütünlük” anla- 
mında, kesretin karşıtıdır. Vahdet, “varlığa bir (vâhid) adını verme- 
yi sağlayan manâ” diye tarif edilmektedir. Vahdetle vâhid arasında- 
ki ilişki, vucüdla mevcüd arasındaki ilişkiye benzer. Vucüd gibi vah- 
det de zihinlerde ilk olarak yer eden, anlamı apaçık, önsel kavram- 
lardandır.!52 İbn Sinâ, vahdet konusunda öncelikle bir güçlüğe dik- 
kat çekmektedir. Bu güçlük, çokluğu kullanmadan birlik tanımının 
yapılamamasından kaynaklanan bir güçlüktür. “Bir, zorunlu olarak 
çoğalmayandır” dediğimizde, bir'in açıklamasında çokluğu kullan- 
mış oluruz. Buna göre çokluğun birle tanımlanması kaçınılmazdır. 
Çünkü bir, çokluğun ilkesidir, çokluğun varlığı ve mâhiyeti bir?den- 
dir. "54 Nitekim Fenâri'nin naklettiği şu şiir, birliğin, çokluğun kayna- 
ğı olduğuna ve aslında çokluk olarak görünenin birlikten ibaret ol- 
duğuna işaret etmektedir: 


Şi 54 yi Mali Sol İİ esi Li 


Gece aydınlanınca şâhid olarak sabahladım ki, Mezkür, Zâkir 
ve Zikir sensin'5* 


Kayseri, birlik ve çokluğu akli kavramlar olarak değerlendirmek- 
tedir. Zira hâriçte bulunan şeylerin bunlardan soyutlanması mümkün 
değildir."55 Dolayısıyla bunların her ikisi de hârici gerçeklikleri bulun- 


152. Durusoy, Ali, “Vahdet”, DİA, İstanbul 2012, c. XLIJ, s. 430. 

153. İbnSinâ, Metafizik,c. 1, s. 93. Kindi'ye göre, bir sayı değil, sayının ilkesidir. 
Çünkü sayı, birlerden oluşur. Bir başka deyişle, birlerden oluşan büyüklük, 
birler ve birler kümesinden meydana gelmektedir. Buradan hareketle Kin- 
di, ilk sayının “iki” olduğunu söylemektedir. (Bkz.: Kindi, Ya'küb b. İshâk, 
Felsefi Risâleler, çeviri ve inceleme: Mahmut Kaya, İz Yay., İstanbul 1994, 
5. 44.) 

154. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 681. 

155. Bkz.: Kayseri, Şerefüddin Dâvüd b. Mahmüd b. Muhammed er-Rümi, Şer- 
hu Kasideti'l-mimiyye, nşr.: Mehmet Bayrakdar, A.Ü.İ.F.D., sy. 32, Ankara 
1992, 5. 65. 
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mayan külli ve itibâri hakikatlerdir. Fenâri ise genellikle vahdetin kav- 
ramsal tarifleri üzerinde durmaz. Onun birlik konusunda ağırlık ver- 
diği husus, Hakk'ın birliğini ve onun birliğinin çeşitlerini izah etmek- 
tir. Hakiki birliği bilmek eşyaya, yani çokluğa bütüncül ve birleştirici 
bir bakış açısı geliştirmeye yaramaktadır. Müellif, bunu, “vucüda eha- 
diyyet gözüyle bakıp kesret mukabilinde vahdeti görmek” diye tanım- 
layarak, esmâ ve mazharlara da vâhidiyyet gözüyle bakar ve bunların 
her birinin kesretin birer vasıtası olduğunu görmek gerektiğine dikkat 
çeker. İşte bu, gizli ve açık şirki yok eden bir tevhid tanımıdır.“ Do- 
layısıyla, birliği ve çokluğu hakiki vechesiyle müşâhede etmek, şirkten 
beri ve sağlam bir imânın en temel gereğidir. 


B. VAHDET ÇEŞİTLERİ 


Muhakkikler tarafından pek çok taksime tâbi tutulan birliği, 
Dâvüd-ı Kayseri, “hâriçte bulunan hiçbir mevcüdun kendisinden hâli 
kalamayacağı akli manâ”!57 olarak tanımlanmıştır. Birliğe dair çok sayı- 
da çeşidin zikredilmesi, Hakk'ın kesretle ilişkisini açıklayabilmek için- 
dir. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, ehadiyyet de denilen zâti birliği açısından 
hiçbir şeyle münasebeti yoktur. Âlem bir diğer birliği olan vâhidiyye- 
tinin bir tecellisidir. Fenâri, bu çok çeşitli birliğin Hakk'ın bizim idrâ- 
kimize konu olabilmesi için gerekli olduğunu belirtir. Zira O'nun zâtı, 
mutlak vahdeti açısından tüm kayıtlardan müstağnidir. İnsan ise isti'da- 
dı, mertebesi ve halleri bakımından mukayyeddir. Bu sebeple yalnızca 
mukayyed olanı kabul edebilir. 58 Dolayısıyla Hakk'ı mutlak vahdeti/ 
vhadiyyeti açısından bilemez. Tanrı'nın idrâk edilebilmesi onun mah- 
zâ ehadiyyeti açısından mümkün değilken, isim ve sıfatlarının birliği 
ile mümkündür. Muhakkiklerin çok sayıda birlik çeşidinden söz etme- 
si, bu idrâkin sağlanabilmesi içindir. 

Fenâri, Misbâhu'l-üns'te oldukça geniş yer ayırdığı “vahdet”i iki 
kısımda ele almaktadır. Fenâri'nin bu taksiminin hemen hemen aynısı- 


156. Fenâri, Misbâhu'l-üns,s. 543. 
157. Özdemir, Dâvid Kayseri'de Varlık, s. 83. 
158. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 182. 
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na Dâvüd-ı Kayseri'de de rastlanmaktadır.!5? Buna göre vahdet, hakiki 
ve adedi olmak üzere ikiye ayrılır. 


1. Hakiki Vahdet 


Hakiki vahdet, ne akli ne de vucüdi olarak mukâbilinde bir kesret 
düşünülemeyen vahdet türüdür. Bu da zâti-hakiki ve zâti-nisbi vahdet 
olmak üzere ikiye ayrılır: 


Zâti-Hakiki Vahdet: Vâhidin yalnızca kendisi için bir olması, 
bu birliğin ona bir sıfat veya hüküm olarak verilmemiş olmasıdır.!69 
Bu tür vahdet, Hakk'ın hüviyetine tekâbül etmekle birlikte, onda 
herhangi bir değişim söz konusu olmaz.!“! Burada bahsi geçen bir- 
lik, herhangi bir sayı vasıtası olmaksızın zâta katılan/ lâhık bir şey- 
dir; hatta zâtın aynıdır. Bu özellik onu diğer tüm vahdet çeşitlerin- 
den ayırmaktadır. Hakiki vahdette, diğer iki çeşitte olmayan önem- 
li bir özellik şudur ki, zâtın aynı olan bu vahdet, her bir hakikat ve 
ta'ayyüne sirâyet etmiştir. Bu, ehadi cem'in sirâyetinin zorunluluğu 
ile gerçekleşir. Fakat burada mündemiç olan nisbetlere itibar edil- 


159. Dâvüd-ı Kayseri birliğin üç çeşidinden söz eder. Bunlardan ilki, bir şeyi o 
şey yapan zâti birliktir ki, bu, “ehad” lafzıyla ifade edilir. Vâhid de denilen 
ikinci tür birlik, o şeyin bir yönüyle aynı, bir yönüyle gayrıdır. Kayseri vah- 
detin bu çeşidini kendi içinde iki kısma ayırır. Birinci kısımdaki birlik iliş- 
tiği şeyi diğerlerinden ayrı bir hüküm sahibi yapar. Müellif bunlara iki, üç, 
dört gibi sayıların birliğini örnek verir. İkinci kısımdaki birlik ise mevcüd- 
lara ilişen cinsi, nev'i ve şahsi birlik türleridir. (Bkz.: Özdemir, Dâvüd Kay- 
seri'de Varlık, s. 84-85.) Dolayısıyla Kayseride, birinci tür vahdetle birlik- 
te ikinci tür vahdetin iki çeşidi toplam üç çeşit vahdete tekâbül etmekte- 
dir. (Benzer bir taksim için bkz.: Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 79a.) 
“Hazret-i şârih” olarak bilinen İsmâil Rusühi Ankaravi de T4iyye'ye yaptı- 
ğı şerhinde zât için oun birliğini ifade etmek üzere başka bir üç hazretten 
bahseder. Ona göre, bu üç hazret ehadiyyet, mâ'iyyet ve vitriyettir. (Daha 
fazla bilgi için bkz.: Ankaravi, İsmail Rusühi, Osmanlı Tasavvuf Düşüncesi 
(Makâsıd-ı aliyye fi şerhi't-Tâiyye), haz.: Mehmet Demirci, Vefa Yay,, İstan- 
bul 2008, s. 163-164.) 

160. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 176. 

161. Kırımi, Şerhu Miftâhi'-gayb, vr. 35a. 
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mez. Bu nedenle, zâti-hakiki vahdet, kendisinde ne bilkuvve ne de 
bilfiil herhangi bir taaddüd vehmi söz konusu olmadığı gibi kesre- 
tin mebdei de değildir.!92 Bu özelliği ifade etmek için “on tane nes- 
neye bakan tek göz” benzetmesi yapılmaktadır.!99 Çünkü göz, ken- 
di zâtında birdir, fakat müteallıkı olduğu yerler, yani baktığı nesne- 
ler açısından çoğalmaktadır. 


Zâti vahdet, daha sonra detaylı olarak izah edeceğimiz üzere 
Hakk'ın zâti birliğini, yani ehadiyyetini tanımlamak için kullanılır. Bu 
sebeple “ehadiyyet” diye de isimlendirilir. Ehadiyyetin müteallıkı zâtın 
bâtınlığı, mutlaklığı ve ezeliyetidir. Ehad isminin selbe nisbeti, sübüta 
nisbetinden daha uygundur.“ 


Fenâri, hakiki vahdete ait olan cem'i-ehadi-ilâhi hükmün sirâyeti 
sayesinde her türlü tahakkukun gerçekleştiğini zikretmektedir. Müel- 
lifin zâti vahdetle ilgili dikkat çektiği bir diğer husus da, Hakk'ın eha- 
diyyetini ifade etmek için kullanılan vahdet kavramının onu her tür- 


162. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 177. 

163. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s.33, 90, 192. Ayrıca bkz.: Fenâri, Şerh-i Rubdi-yi 
Şeyh-i Ekber, s. 43. 

164. Fenâri, Misbâhw'l-üns, s. 178, 318. 
Yalnızca Hakk'a mahsus olan ehadiyyet, tüm âlemin temel esası olmasının 
yanında, ibadet ve kullukta da elde edilmesi hedeflenen bir gâyedir. Fenâri, 
ibadetlerde ehadiyyetin tahakkuk ettirilmesini, duanın âdâbı üzerinden izah 
etmektedir. Buna göre, ma'rifetten nasibi olmayan ve duâ sırasında sahih 
bir zihni ve kalbi hazırlık/istihzâr sağlayamayanlar, Hakk'a duâ etmiş sayıl- 
mazlar. Bu yüzden de duâlarına icâbet olunmaz. Duâya açılan elin biri, duâ 
edenin zâhiri teveccühünün tercümânıdır, diğeri de bâtıni yönelişinin. Dil 
ise hepsinin tercümânıdır. Elin yüze sürülmesi ise teberrük için olduğu gi- 
bi, ruh ile beden arasındaki hakikat-i câmiaya dönüşe bir uyarıdır. Yüz aynı 
zamanda Hakk'ın ezeli ve ebedi ilmindeki ayn-i sâbiteden kinâyedir. Çün- 
kü bir şeyin yüzü/vechi hakikatidir. Yüz, hakikatin mazharıdır. Duada elin 
yüze sürülmesi bir bakıma bir şeyin hakikatiyle yani a'yân-ı sâbitesiyle bir- 
leşmesi, kesret yönünden sıyrılması demektir. |Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, 
s. 554. (Konevi, Sadruddin Muhammed b. İshâk, Kırk Hadis Şerhi ve Ter- 
cümesi, tahkik ve trc.: Hasan Kamil Yılmaz, Mebkam Yay., İstanbul 2010, 
s. 47)'den naklen.| Dolayısıyla duanın kabul şartlarından biri, dua edenin 
mâsivâdan kurtularak, ehadiyyet haliyle Hakk'a teveccüh etmesidir. Bu ha- 
lin fiziki tezâhürü ise, iki el ile yüzün birleşmesi, yani duadan sonra ellerin 
yüze sürülmesidir. 
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lü varlıktan tenzih etmek için kullanılmasıdır.'“9 Fenâri, bunu tasavvuf 
kültüründe çokça kullanılan “Allah vardı, O'nunla beraber hiçbir şey 
yoktu. Şu anda da aynı o şekildedir”!#* sözüyle açıklar. Zira her kayıt- 
lı ve çoğalmış varlık, mutlak birden sonra gelir. Müellife göre, esasen, 
Hakk'ın mutlak varlık olduğunun ispatından sonra, ona herhangi bir 
şeyin ortak olmayacağını yani onun bir olduğunu söylemeye lüzüm yok- 
tur. Allah'ın birliğinden söz etmek, onun birliğini vurgulamaktan ziya- 
de, onu yüceltmek ve ta'zim etmek içindir. Fakat bu birlik türü, perde- 
lizihinlerin yalnızca kesretle mukayese ederek anladığı tarzda bir vah- 
dete delâlet etmez. Çünkü Hakk'ın zâtında, cem'iyyetinde, tüm husüsi 
mevcüdâtın ona müntesib olması konusunda, hüviyeti bakımından tüm 
husüsiyetlerden müstağni olmasında, zâtıyla kâim olmasında ve tüm 
kemâlâtında mislinin bulunması mümkün değildir.!*? 


Zâti-Nisbi Vahdet: Bu vahdet, zâtın nisbet veya hükümlerinin zâta 
nisbet edilmesi yönüyle birliğidir. Ancak bu nisbet ve hükümler, zâta her 
birinin kendi kimlikleriyle/hüviyetleriyle nisbet edilmezler. Bu zâti-nisbi 


165. Konevi, vahdet tabirinin Hakk'ın vucüdu için kullanımı hususunda “Hak, 
mukâbilinde kesret düşünülemeyen hakiki birlik ile birdir (vâhid). Bizim bu 
vahdet sözümüz, onu tenzih etmek ve birliğini anlaşılır kılmak içindir. Yoksa 
bu perdeli zihinlerin anladığı şekilde bir vahdet kavramına delâlet etmez” 
demektedir. (Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 19, (Tasavvuf Metafiziği, s. 21.)| Ko- 
nevi burada Hakk'ın mutlak varlığı için vâhid sıfatının kullanımının, onun 
mahzâ vucüduna tam delâlet etmediği için ilave bir açıklama yapma ihtiya- 
cı hissetmiştir. Vahdet sıfatı burada, daha ziyade ehad anlamı vermek için 
kullanılmıştır. 

166. Bkz.: Aclüni, İsmail b. Muhammed, Keşfw'/-hafâ” ve müzilü'l-ilbâs, Dâ- 
rwl-Kütübi”l-İlmiyye, Beyrut 1997, c. Il, s. 119-120. Hadisin İbn Arabi'de- 
ki yorumu için bkz.: Kurt, Ali Vasfi, Endülüs'te Hadis ve İbn Arabi, İnsan 
Yay., İstanbul 1998, s. 606-607. Hadise yapılan “şu anda da aynı o şekilde- 
dir” ilavesi hakkında ayrıca bkz.: Yıldırım, Ahmet, Tasavvufun Temel Öğ- 
retilerinin Hadislerdeki Dayanakları, TDV Yay., Ankara 2000, s. 91. 

167. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 179. 

Atpazâri bu tarz vahdetin genel olarak vahdet dendiğinde akla gelen ade- 
di, cinsi, nev'i, sıfati, zâti, arazi, cevheri bir birlik olmayıp bilakis, gerçek 
birlik olduğunu ve onun herhangi bir birlik türüyle temsil edilemeyece- 
ğini ifade etmektedir. Mezkür vahdet, hakiki mutlaklıkla mutlaktır. Ayrı- 
ca o, hem kendinin aynı hem de Hakk'ın aynıdır. (Bkz.: Atpazâri, Misbâ- 
hu'l-kalb, vr. 36a.) 
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vahdet türünde Hak kendisini, vahdetini, mertebesini ve ilmini kendi- 
siyle bilir. Buradan kesret yayılır ve Hakk'ın âlemle ilişkisi, ondan müs- 
tağni olmakla birlikte gerçekleşmeye başlar. Burada vahdet, bir nisbet 
ve sıfattır.!“9 Nisbet ve sıfatlar vahdâniyyet makamı ve esmâ” ve sıfât 
mertebesinde çokluk özelliğindedir, fakat hakikatleri tek ve birdir, kes- 
ret hükümlerinden tamamen uzaktır. Bu tür vahdet, ma'kül/akli kesre- 
ti bilfül olarak kapsamaktadır. 


Nisbi vahdet, vâhidiyyet olarak da adlandırılır. Vâhidiyyet, zâtın 
zuhürundaki taallukudur. Müteallıkı ise sonsuz nisbetlerin zâtın ilk 
rütbesinde dürülmesi, ikinci mertebede de bu nisbetlerin ta'ayyünle- 
rinin tafsilinin gerçekleşmesidir. Burada kesret bilfiil olarak değil, bil- 
kuvve olarak söz konusudur.!“? Tıpkı her birleşik varlığın muhtevâ- 
sında basitlerin/tikellerin olması gibi, her varlığın veya her bir çok- 
luğun içinde de birlik/vahdet bulunur. Her şeyde bulunan bu birlik 
mutlak Bir'in şâhidi ve kanıtıdır. Bu, şu beyitte veciz bir şekilde di- 
le getirilmektedir: 


> İle da İde 
Her şeyde onun için bir delil vardır ki, O'nun vâhid olduğuna 
delâlet eder.'7 


2. Adedi Vahdet 


Akli ve vucüdi olarak kesretin zıddı, karşıtı olan vahdet türüdür. 
Burada vahdetin sayıya nisbetle bir hükmü vardır ki, bu da onun ken- 
di şe'nindendir.!7! Adedi vahdet, tam olarak karşıtı olmasa da, nisbi 
kesretle birlikte akledilir. Adediyetin cinsi, nev'i ve şahsi olmak üzere 


168. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 176. Süfiler ehadiyyetin tümel görünümler içinde 
görünmesini vâhidiyyet olarak adlandırmaktadırlar. (Bkz.: Burchardt, Ti- 
tus, İslâm Tasavvuf Doktrinine Giriş, trc.: Fahreddin Arslan, Kitabevi Yay., 
İstanbul 1995, s. 67.) 

169. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 178. 

170. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 46. Bu beyit kelâm-ı kibâr olarak Ekberi gelenek- 
te yaygın olarak kullanılmaktadır. 

171. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 177. 
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kısımları vardır.'72 Adedi vahdet, kesretin zıddı olduğu için bir bakı- 
ma kesretin menşei olarak da değerlendirilir. Çünkü her şeyin vahde- 
ti kendi cinsinden olan şeylere nisbetle tespit edilir. Mesela şahsın bir- 
liği şahıslara nisbetle, nev'in birliği diğer nevi”lere nisbetle değer kaza- 
nır. Yani, bir şeyin vahdeti, bir başka şeyle kıyaslanarak veya ona iza- 
fe edilerek bilinir.!73 


Burada şunu belirtmeliyiz ki, Ekberi gelenekte vahdetin bu kadar 
çeşidinin sayılması, varlıkta esas olanın birlik olduğuna ve çoklukla ni- 
telenen şeylerin de nisbi ve izâfi bir varlığa sahip bulunduğuna işaret et- 
mek içindir. Bahsi geçen birlik anlayışı da, Hakk'ın birliğinin ve tevhi- 
din anlaşılmasının bir vasıtasıdır. Buraya kadar birlik türlerini ana hat- 
larıyla ifade ettikten sonra, Hakk'ın birliğini, bahsi geçen birlik türle- 
ri çerçevesinde ele alabiliriz. 


3. Hakk'ın Birliği 


Hakk'ın, Vâcibu”l-Vucüd olan varlığı, zâtının illetsiz, yani bizâtihi 
kâim olması (kayyüm) şeklinde tarif edilmektedir. Fenâri, bu tarifte 
dikkat çekilen kayyümiyetin Hakk'ın aynı zamanda eşsiz olan birliğini 
de ifade ettiğini belirtmektedir. Çünkü o, tevhidi tanımlarken, Hakk'ın 
kayyüm olan azameti ekseninde birtakım ilkelerin varlığından söz eder. 
Ona göre tevhid, sözlükte tefrid/tek kılma, zevk ehlinin ıstılâhında ise, 
Vucüd-ı Mahz'ı, onun “kayyüm” olan azametine göre düzenlenmiş bir- 
takım ilkeler ve bir tertib ekseninde birleme (tefrid/ferd haline getir- 
me) ilmidir. Bu tarifte azametin manâsı, Hakk'ın her şeyi kuşatması, 
her şeyin onun katında hazır olması ve ona yakınlıkta en üst derecede 
olmasıdır. Zira her şey, Hakk'ın ilminde sübüt halindedir, yani mücmel 
bir halde vahdet üzere mevcüddur. Kayyümiyetin mânâsı ise, Hakk'ın 
kıyâmının/kâimliğinin ve vucüdunun bir başka şeyle alakasının olma- 
masıdır. Bundan dolayı o, bizâtihi kâim olduğu gibi, aynı zamanda baş- 
kalarını da ikâme edendir.'”* 


172. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 177. 
173. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 178. 
174. Fenâri, Misbdhu'l-üns, s. 173. 
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Vâcibu?l-Vucüd'un illetsiz olması, yani varlığında bir sebebe muh- 
taç olmaması ve yine bizzat kâim olması onun birliğinin birer işareti- 
dir. Bu bakımdan Fenâri, Hakk'ın bu özellikleri üzerinden tevhidi ta- 
nımlama yoluna gitmiş olsa gerektir. Mutlak Vucüd olan Hakk'ın bir- 
liği de onun mutlaklığıyla irtibatlıdır. Zira mutlak varlığın hiçbir kayıt, 
vasıf, isim ve ihtilaf içermemesi onun birliğini ifade eder. Zâti vahdette 
ne hârici ne de akli herhangi bir terkib yoktur. Çünkü akıl, akledicilik 
özelliğiyle kayıtlıdır. Halbuki zâti birlikte hiçbir kayıt bulunmaz. Bu zâti 
vahdet itibarıyla vucüdun hiçbir faslı, misli ve tanımı yoktur. Bir zıd- 
dı veya benzeri olmamakla birlikte mukâbilinde adem-i mahz vardır.!” 


Fenârnin, Hakk'ın birliğinin doğru anlaşılmasını ve tevhidin 
hakiki mânâda tanımlanmasını oldukça önemsediği görülmektedir. Ni- 
tekim şârihimiz, İbn Arabi'nin “Künnâ hurüfen âliyât/bizler yüce harf- 
ler idik” şeklinde başlayan bir rubâisine şerh olarak kaleme aldığı risâ- 
lesini, tevhidin hakikatinin kat'i biçimde kavranması için bilinmesi ge- 
reken kaidelere tahsis etmiştir. Bu kaidelerde ise eşyânın vucüdunun 
Hakk'a dayandığını, gerçek varlığın, farklı görünümlerde ortaya çıksa 
da hakikatte bir olan Hakk'ın varlığı olduğunu ve bu çerçevedeki ko- 
nuları açıklamaktadır.!7* 


173. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 169-170. 
176. Bkz.: Fenâri, Şerh-i Rubdi-yi Şeyh-i Ekber, s. 42-48. Fenâri'nin bu risâlesin- 
de şerh ettiği, İbn Arabi'ye ait olan Rubâi şudur: 


JİN Sİ Şi ül e oyeü is 
bsrekrm sik lys yy İNİ 
Bizler henüz söylenmemiş yüce harfler idik, o tepelerin en yüksek zirvesin- 

de asılı 
Orada ben senim, biz sen, sen osun, o ber şey ondadır onda, öyleyse vâsıl 
olandan sor 


Fenâri bu rubâinin şerhinde, varlığın henüz vucüd bulmamış ve Hakk'ın il- 
minde sübüt halinde olan ayn oluşunu ve burada tamamen vahdetin hüküm 
sürdüğünü izah etmektedir. Dolayısıyla rubâi tevhidi ve birliği tam ve veciz 
olarak izah eden bir dörtlüktür. (İbn Arabi'nin oldukça meşhur olan bu ru- 
bâisinin onun hangi eserinde geçtiğini tespit edemedik. Nitekim Fenâri'nin 
bu rubâiye şerh olarak yazdığı risâleyi Farsça'ya çevirip, tahkikli olarak neş- 
reden Muhammed Hâcevi ve bu risâleyi Türkçe'ye tercüme eden Semih Cey- 
han da rubâinin yer aldığı eser hakkında bir açıklama yapmamışlardır.) 
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Fenâri Hakk'ın birliğini, birlik çeşitlerinde ele aldığı üç çeşit vah- 
det açısından izah etmektedir. Buna göre Hakk'ın birliğinin üç merte- 
besi vardır: 


Birinci mertebe: Ehadiyyetle aynı olan bu mertebede vahdet, Hakk'ın 
bir sıfatı değil onun zâtıdır. Bu tür birliğin zıddı çokluk değil, bilakis var- 
lığın mukâbili olan ademdir ki, adem herhangi bir şey ifade etmez.!77” Mu- 
hakkikler, isim, sıfat ve ta'ayyünlerden hiçbiri söz konusu olmaksızın ve 
bunların varlıkları kesinlikle dikkate alınmaksızın, ilâhi zâta “ehad” is- 
mini vermektedirler. 7* Ehadiyyet mertebesi ise zâtın bu ismi aldığı mer- 
tebe ve Hakk'ın bu yönünü ifade eden bir sıfatıdır. Dolayısıyla bu çeşit 
birlik ontolojik bir birlik olduğu için onun zıddı olmadığını söylemek 
mümkündür. Bu mertebede Hakk'ın ta“'ayyünü, onun vucüdunun mâhi- 
yete ya da hüviyete bitişmesi ve onunla husüsileşmesi demektir. Onun bu 
ta'ayyünü vahdetinin aynı, vahdeti de hakikatinin aynıdır. Zâtı ne farklı- 
laşır ne de zâil olur. Bu mertebede, onun zâtına herhangi bir ta'ayyünün 
iştirâk etmesi imkânsızdır. Çünkü ehadiyyet, tüm itibarların düştüğü bir 
mertebe olduğu gibi, aynı zamanda zâtın bâtınlık, mutlaklık ve ezeliyet 
yönüne de taalluk etmektedir. Bu mertebede, Hakk'ın vahdeti, kemâlin 
en yüksek noktasındadır ve mukabilinde hiçbir kesret tasavvur edilemez.'” 
İbn Arabi, Hakk'ın ehadiyyet yönüne “O, birliksiz birdir” diyerek işaret 
etmektedir. Çünkü bu mertebede Hakk'a “bir” demek, bu tarz birlikle 
çelişmektedir.!89 Metafiziğini vahdet-kesret ilişkisi üzerine kuran Kindi 
ise, vahdeti zâti/hakiki ve arazi/mecâzi şeklinde ikiye ayırmaktadır. Ona 
göre, yalnız Tanrı'nın vahdeti zâtidir. Dolayısıyla yalnız Tanrı gerçek bir 
olup onun hakkında hiçbir yönden çokluk düşünülemez."#! 


177. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 300. 

178. Uludağ, Süleyman, “Ahadiyet”, DİA, İstanbul 1988, c. 1, s. 484. Ayrıca bkz.: 
Hakim, İbnü'l-Arabi Sözlüğü, s. 652. 

179. Ehadiyette tüm itibarların düştüğünü söyleyen Fenâri, Hakk'ın sadece külli 
ve cüz'i nisbetlerinde çokluğun düşünülebileceğini belirtmektedir. (Fenâri, 
Misbâhu'l-üns, s. 166.) 

180. Bkz.: İbn Arabi, Ebü Abdullah Muhyiddin Muhammed b. Ali, Kitâbü”/-yd” 
(Resâilü İbn Arabi içinde), tah.: Muhammed Abdülkerim en-Nemiri, Dâ- 
rül-Kütübil-İlmiyye, Beyrut 1971, s. 111. 

181. Kindi, Felsefi Risdleler, s. 28-29. Ayrıca bkz.: Durusoy, “Vahdet” c. XLII, 
s. 430. 
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Mutlak Vucüd'un, merâtib-i vucüd içerisinde ehadiyyet-i cem' mer- 
tebesindeki durumunu ifade etmek için bu birlik türü kullanılmıştır. Bu 
mertebenin, biri hüviyetinin gaybına dönük, diğeri de kesrete dönük 
olmak üzere iki yönü vardır. Burası birinci vechin ehadiyyetinin, ikinci 
vechin de vâhidiyyetinin yayıldığı hakiki vahdetin aynıdır.!82 


İkinci mertebe: Vahdetin, vâhidin bir sıfatı olarak ele alındığı mer- 
tebedir. Bu mertebe, “nisbet, sıfat ve izafetlerin vahdeti” diye isimlendi- 
rilir ve Hakk'a Allah ismi açısından izafe edilir. Allah ismine izafe edil- 
mesi, bu ismin tüm esmâ” ve sıfâtın kaynağı ve cumhürun bildiği vahdet 
ve kesretin de kökeni olmasından kaynaklanmaktadır.!83 Muhakkiklere 
göre, vahdetin bu kısmında değerlendirilen e/-ebadü”l-vâhid kavramı 
“Balbekke” gibi mürekkeb bir isimdir." Bu da, bu tür vahdetin hem 
ehadi hem de vâhidi özellikler taşıdığını göstermektedir. 


Üçüncü mertebe: Vahdetin, kendisine hükümlerin iltihâkının söz 
konusu olmayışı açısından ele alındığı mertebedir. Bu hükümler iki kı- 
sıma ayrılır. Birisi vahdette taakkul edilir, fakat zuhüru, bir veya daha 
fazla şarta bağlıdır. Bununla beraber bu birlik, zât ile onları bilkuvve 
kapsar. Vahdet, ikinci kısım sıfat ve hükümleri ise, zâtıyla kapsamaz. 
Bunlar mutlak vahdetin anlamından hariç birtakım şeyler ile ona iza- 
fe edilir ve ilhak olunur. Bu durum vahdetin içerisinde nisbi bir kes- 
ret taşımasıyla izah edilmektedir. Mesela birin, ikinin yarısı, üçün üç- 
te biri olması, vahdetin kesreti ihtivâ etmesine örnek olarak verilmek- 
tedir.!$5 Kesretin zıddı olan, fiilin, fâilinin ve kesretin kendisiyle zuhür 
ettiği mahallinin birliğinden dolayı bu mertebe, fiiller mertebesine ait- 
tir."8 Fiil aslında birdir ve Hakk'ın eseridir. Herhangi bir başkasının, 


182. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 317. 

183. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 174; Konevi, Sadruddin Muhammed b. İshâk, e/- 
Fükük, neşr.: Muhammed Hâcevi, İntişârât-ı Mevlâ, Tahran 1371, s. 199, 
(Fusüsu'l-Hikem'in Sırları, trc.: Ekrem Demirli, İz Yay., İstanbul 2002, 
s. 73.) 

184. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 331. 

185. Fenâri'ye göre Hak, kendisini tavsif eden tüm sıfatları kendinde toplu ola- 
rak bulundurmaktadır. Bunlar, kendi hüviyetleri açısından bakıldığında çok 
olarak görünseler bile Hak'ta cem' halinde bulundukları için aslında hepsi 
bir bütündür. (Bkz.: Fenâri, Misbâhu'/-üns, s. 559.) 

186. Konevi, el-Fükük, s. 200, (Fusüsu'l-Hikem'in Sırları, s. 74.) 
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fiilde mâhiyeti açısından tesiri yoktur. Fakat bu bir tek fiil, teessür eden 
mahallerden farklı fiiller kazanır.!87 


Molla Fenâri'nin bahsi geçen vahdet taksimini eserinde, gerek vu- 
cüd mertebeleri bahsinde, gerek esmâ ve sıfâtın Hakk'a nisbet edilme- 
sinde ve gerekse yaratma ve zuhür konularının izahında kullandığını 
görmekteyiz. Bu husus, ilm-i ilâhi veya ma'rifetullah ilmi denilen sistem 
içinde, birliğin en önemli unsur olduğunu, bu sisteme dair tüm prensip- 
lerin bu birlik anlayışını korumak ve izah etmek için konduğunu gös- 
termektedir. Zira her türlü vasıf ve nitelemeden uzak olan Mutlak Var- 
lık'ın vahdetle nitelenmesi, onun bu özelliği ile çelişir gibi görünmek- 
tedir. Muhakkikler söz konusu çelişkiyi gidermek için, bu vasfın ona 
zâtın farklı mertebelerinde verildiğine dikkat çekmektedirler. Vâhidlik 
özelliği, Hakk'a onun mebdeiyetinin başlangıcı olan ta'ayyün-i evvel 
mertebesinde, izafe edilmektedir. Vahdetle birlikte vâcibliği, varlığı ve 
bahsettiğimiz mebde'liği, onun kendisini kendisiyle kendisinde bilmesi 
yönüyle itibara alınır.!88 Zira onun kendisini bilmesi tüm eşyâyı bilme- 
sinin sebebidir. Kısaca, vahdet de içinde olmak kaydıyla, “şey” olarak 
tabir edilen tüm mevcüdât, Hakk'ın kendisini bilmesinin bir neticesidir. 


Vahdet-i vucüd ekolü mensuplarından Abdülgani Nablusi, Hakk'ın 
varlığının değişmeyen bir/ferd olduğunu, fakat farklı mertebelerde, 
farklı görünümler kazandığını sayı-sayılan ilişkisi üzerinden açıklamak- 
tadır. Ona göre bütün yaratılmışlar sayı mertebelerine benzer, çün- 
kü sayılar manevi ve itibâri şeylerdir. Mutlak Varlık da, bütün sayılar- 
la sonsuza dek sayılanlara benzemektedir. Çünkü Mutlak Varlık sade- 
ce birdir. Bu bir, herhangi bir sayı mertebesiyle sayıldığında, mertebe 
değişir; bu durumda bir, kendisini sayan mertebe itibarıyla başka bir 
mertebeyle sayıldığından farklı bir şey olmuştur. Kendiliğinde ise bir- 
dir, değişmemiştir.!8* 

Fenâri, Hakk'ın birliğini bu şekilde üç mertebede incelemesinin ya- 
nında, ehlullahı da Hakk'ın vahdetini değerlendirme noktasında beş sı- 
nıfa ayırmaktadır. Fenâri'nin Cendi'den naklettiği bu görüş, İbn Ara- 
bi'nin Fusüsu'l-hikem'deki şu ifadesinin yorumundan çıkmaktadır: 


187. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 174. 
188. Fenâri, Misbdâbu'l-üns,s. 254. 
189. Nablusi, Gerçek Varlık, s. 227. 
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“Hakk'ın ihsanları ve lütufları, yalnızca bir ilâhi tecelli ile meydana 
gelebilir. Varlıkta bunun dışında bir şey söz konusu değildir.”9 İşte 
Fenâri, eşyâyı bu bakış açısıyla, ehlullahtan yalnızca bazı seçkin kim- 
selerin (âhâd) değerlendirdiğini ve böyle kimselere itimat edilmesi ge- 
rektiğini belirtir. Çünkü bunlar, ehlullahın umümundan en hâssın hâs- 
sının hulâsasının pâk olanlarıdır (safâw hulâsati hâssati”!-hâssa). Müel- 
lif burada “âhâd”, “hâssa”, “hâssatü”l-hâssa”, “hülâsatü hâssati”l-hâs- 
sa” ve “safâu hulâsati hâssati”'l-hâssa”*dan ibaret olan beş grup kimse- 
nin, varlığa Hakk'ın birliğini görmek üzere, nasıl baktıklarını ele al- 
maktadır. Buna göre: 


1. 


Âhâd olan kimseler, kâmillerdir ve tüm nimetlerin Hak'tan, fa- 
kat Hakk'ın dışında bir sebeple geldiğini düşünmektedirler. Bu 
kimseler vahdeti Hakk'ın bir sıfatı olarak görmekte, onun bir- 
liği yanında eşyayı da görmektedirler. 


Hâssa olarak isimlendirilen kimseler, vahdeti görürler ve orada 
muvahhidin/birleyenin, muvahhadin/birlenenin ve tevhidin yal- 
nızca akli bir çokluğu olduğunu bilirler. 


. Hâssatü”l-hâssa olanlar, kesrette vahdeti görürler ve bu ikisi ara- 


sında bir başkalık (gayriyyet) olmadığını bilirler. 


4. Hülâsatü hâssati”l-hâssa olan kimseler vahdette kesreti görürler. 


. En sonda yer alan ve safâu hulâsati hâssati”l-hâssa olarak isim- 


lendirilenler ise, son iki grubun müşâhedesini birleştirerek, vah- 
dette kesreti, kesrette de vahdeti görüp, bunların birbirinin ay- 
nı olduğunu bilen kimselerdir. Bu beş grubun en üstünü de bu 
sonuncu gruptur. !9! 


4. Bir-Çok İlişkisi ve Sudür 


Mutlak ve vâcib olan Hakk'ın varlığı tüm eşyâyı ihâta eden, umümi 
bir hakikattir. Bu sebeple onun varlığı dışında herhangi bir “şey”den 


190. 
191. 


İbn Arabi, Fusüsu'/-hikem, s. 48. 
Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 443-444, (Cendi, Şerhu Fusüsı'l-hikem, s. 259- 
260'dan naklen). 
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söz etmek, onun bu şekilde Mutlak Varlık olarak kabul edilmesiyle çe- 
lişir. Ancak şu var ki, hâlihazırda, bir tarafta varlığı kendi zâtı ile aynı 
olan Zorunlu Varlık bulunurken, diğer tarafta ise hakikatte bir varlığı 
olmayıp, Mutlak Varlık?ın nurunu yansıttığı ölçüde vucüd sahibi olan 
“mümkinât” bulunmaktadır. İşte muhakkikler, yukarıda bahsi geçen 
çelişkiyi gidermek üzere, “Bir” ile çok arasındaki irtibatı, Mutlak Var- 
lık'ın mahzâ ehadiyyetine uygun şekilde izah etmişlerdir. 


Bir ile çok arasındaki bu münasebet pek çok açıdan incelenebilir. 
Hakk'ın ehadiyyet ve vâhidiyyeti tanımlanırken de zikredildiği gibi, onun 
mutlak zâti birliği, bizim idrâkimizin çok ötesindedir. Dolayısıyla, biz 
onu isim ve sıfatlarının birliği olan vâhidiyyetiyle bilebiliriz. Esmâ ve 
sıfâtın, tecelli ve zuhür edebileceği birer mazhara ihtiyacı vardır. Bu du- 
rum aslında bir ihtiyaçtan öte, Hakk'ın kemâlinin zuhür etmesinin bir 
gereğidir. İşte kemâli yansıtmak üzere Hakk'ın varlık nuru, mümkin var- 
lıkların a'yânına yayılır, onlar da kabiliyetleri ölçüsünde bu nuru yansı- 
tırlar. İşte kesret, ana hatlarıyla bu şekilde vucüda gelmektedir. Dolayı- 
sıyla vâcib ile mümkin arasında varlık verme-alma şeklinde bir münâ- 
sebet söz konusudur. Şu kadar ki, mümkinlerin varlığının kaynağı Vâ- 
cib Varlık'tır.!?? Fenâri'ye göre, âlemde idrâk edilen akli, rühâni, misâli, 
hayâli ve hissi süretlerin tamamı, esmâ'i hakikatlerin, ilâhi ve kevni mer- 
tebelerin hakikatlerinin ve bu hakikatlerin lâzımlarının süretleridir. Bu 
süretler bir bakıma dönüşen/farklılaşan haller gibidirler. İşte bahsi ge- 
çen süretler, Hakk'ın kemâline delâlet etmek üzere vucüda gelmişlerdir.!9 

Muhakkik süfiler, bir ile çok arasındaki ilişkiyi bir diğer açıdan ise 
şöyle izah etmektedirler: Nasıl ki, bir rakamı ile sayı mertebeleri ara- 
sında bir bağlantı var ise, işte aynı irtibat Hak ile mümkinât arasında 
da mevcuttur. Buna göre Bir'in, kendisinin tekrarı ile sayıları meyda- 
na getirmesi dolayısıyla sayıların varlığının bu tekrara bağlı olması gi- 


192. Fenâri'ye göre, mümkin, yokluğa bakan vechesiyle karanlıkla vasıflanırken, 
daha sonra vucüd nuruyla aydınlanır ve zuhür eder. Bu sebeple Hz. Peygam- 
ber, “Allah mahlükâtı karanlıkta yarattı, sonra onlara nurunu serpti” buyur- 
maktadır. (Tirmizi, İmân, 18; Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, c. Il, s. 176.) 
Burada Hakk'ın nurunu serpmesi, vucüdun onlara izâfe edilmesini temsil 
etmektedir. (Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 416.) 

193. Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 89b. 
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bi, Cenâb-ı Hak da kevni süretlerde zuhür ederek mahlükâtı meyda- 
na getirmektedir ve mevcüdların dış dünyadaki varlığı bu zuhüra bağ- 
lıdır. Burada zuhür, birin sayı mertebelerinde tekrarı ile temsil edil- 
miştir. Ancak nasıl ki bir, sayı mertebelerinde zuhür ediyor, fakat bir 
olma özelliğini kaybetmiyorsa, Mutlak Vucüd da mazharlarında zuhür 
etmekle, hakiki birliğinden çıkmaz.!” 

Bu iki bakış açısıyla izah etmeye çalıştığımız Bir-çok irtibatı, çeşit- 
li sudür nazariyeleriyle açıklanmıştır. Bu teorilerin ana teması, varlığın 
Mutlak Bir”den çıkıp belli bir tertip içinde âlemi meydana getirmesidir.!* 
Genellikle Fârâbi ve İbn Sinâ'nın evrenin ortaya çıkışını daha anlaşılır 
bir sistemle açıklama ihtiyacından doğan sudür teorisine göre, Tanrı'yı 
temsil eden Mutlak Bir'den, İlk Akıl çıkmış, ondan da madde sudür et- 
miştir. Mutlak Bir?'den kesretin sudürunu muhakkiklerin izahı ise filo- 
zoflarınkinden farklılık arz etmektedir. Oldukça bariz olan bu farklılık, 
Tanrı'dan ilk sudür edenin İlk Akıl değil, vucüd-ı “âmm denilen bir ge- 
nel varlığın tecelli etmesidir. Gerek filozofların ve muhakkiklerin sudür 
anlayışları arasındaki farka!99 ve gerekse vucüd-ı “âmm kavramına daha 
sonra detaylı olarak temas edeceğimiz için, burada öncelikle sudürun 
en temel ilkesi olan “Bir'den bir çıkar” kaidesini ele almak istiyoruz. 


a) Bir'den Bir Çıkar İlkesi 


Filozoflar ve muhakkik süfiler, hâlihazırdaki kesreti yorumlarken 
bazı temel prensiplerden hareket etmişlerdir. Bu prensiplerin en başın- 
da, “Bir'den yalnızca bir çıkar” ilkesi gelmektedir. Bu kaide filozofla- 


194. Özdemir, Ddâvüd Kayseri'de Varlık, s. 87. Fenâri bir'in sayı mertebelerinde 
tekrar ederek değil, dönüşerek (takallub) diğer sayıları meydana getirdiği- 
ni düşünmektedir. (Bkz.: Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 235.) 

195. Sudür terimi hakkında bkz.: Kaya, Mahmut “Sudür”, DİA, İstanbul 2009, 
c. XXXVIİİ, s. 467-468. 

196. Mutlak Bir'den çokluğun meydana gelmesini ifade eden sudür teorisi ço- 
gunlukla İslâm filozofları tarafından kullanılırken, süfiler aynı süreci zuhür 
olarak adlandırmaktadır. (Zuhür ve sudür anlayışları arasındaki fark için 
bkz.: Gucnon, Rene, İslâm Maneviyatı ve Taoculuğa Toplu Bakış, trc.: Mah- 
mut Kanık, İnsan Yay., İstanbul 1989, s. 79-85.) 
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rın da savunduğu, kesretin varlığını Hakk'ın birliğine münasib bir şe- 
kilde yorumlayabilmek için ortaya konmuş bir prensiptir. Fenâri, bu 
ilkeyi, ilm-i ilâhinin temel kaideleri (tahkik kaideleri) arasında zikret- 
tiğimiz başka kaidelerle de destekleyerek izah etmektedir. Bu ilkeler, 
“Bir şey kendisine zıt bir şeyi meydana getirmez”, “Bir şeyin sırf varlı- 
ğı açısından tesiri olmaz” ve “Bir şey kendisine zıt ve kendisini nefye- 
den bir şeyde tesirde bulunmaz” şeklinde ifade edilen tahkik kaideleri- 
dir ki, bunlardan ileride detaylıca bahsedeceğiz. Bunların Tanrı'dan yal- 


nızca birin sâdır olmasıyla ilgili olan yönlerinden şöyle bahsedebiliriz: 

Konevi ve Fenâri'nin “Bir şey kendisine zıt bir şeyi meydana getir- 
mez” diye ifade ettiği prensibe göre, Tanrı'dan ilk çıkan varlığın ona zıt 
olmaması gerekmektedir.!97 Bu sebeple, bir olan Hak'tan yalnızca ona 
uygun olan birin sâdır olması gereklidir. Fenâri'ye göre bir şeyin ürünü, 
yani ondan meydana gelen şey, ondan hâsıl olan eserdir ve onun külli ve- 
ya cüz'i lâzımıdır. Lüzüm ister külli ister cüz'i olsun, lâzımın melzümun 
zıddı ve onu nakzeden bir şey olması muhaldir.!** Bu sebeple, Tanrı'dan 
ilk çıkan şeyin, yani onun külli veya cüz'i lâzımı olan şeyin, ona uygun 
olması ve birlik özelliği taşıması gerekir. Bu kaide “Bir'den bir çıkar” il- 
kesinin temeli sayılan külli/tümel bir kaidedir. Tanrı'dan yalnızca birin 
sâdır olmasıyla ilgili bir diğer ilke ise, “Bir şeyin sırf varlığı açısından te- 
siri olmaz”'” şeklinde ifade edilen tahkik kaidesidir. Bunun anlamı, Tan- 
runun sırf varlığı açısından tesiri olmaz demektir. Buna göre, Hakk'ın te- 
cellilerinden bir sonuç çıkabilmesi için onu kabul edecek kâbillerin ol- 
ması lazımdır. İşte bu kâbillerle Hakk'ın irtibatını sağlayacak ve varlık 
özelliği Hakk'ın birliğine uygun olacak bir vasıtaya ihtiyaç olmaktadır 
ki, bu da daha sonra detaylı olarak ele alacağımız vucüd-ı “âmm'dır (ge- 
nel varlık). Böylelikle, sadece kendisi olmaklığı bakımından bir sonuç ve 
ürün çıkmayan varlık tecellisinden, bahsi geçen vucüd-ı “âmm aracılığıy- 


197. Konevi, Miftâbu'-gayb, s. 12, (Tasavvuf Metafiziği, s. 14). Fenâri, Misbâ- 
hu'l-üns, s. 86. Bir şeyden bir başka şeyin meydana gelmesini ifade eden su- 
dür teorisine göre, kaynak ile kendisinden çıkan arasında benzerlik olması 
gereklidir. Buna göre, herhangi bir dış şart ve unsur yok ise, bir şeyden an- 
cak kendisi gibi bir şeyin meydana gelmesi zorunludur. (Bkz.: Demirli, İs- 
lâm Metafiziğinde Tanrı ve İnsan, s. 191.) 

198. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 89. 

199. Konevi, Miftâbu'-gayb, s. 16, (Tasavvuf Metafiziği, s. 17). 
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la, ilâhi ilimde sabit hakikatlerle birlikte ürün ve netice çıkar.2© Fenâri, 
Konevi'nin “eser, müessir ve onun tesirde bulunduğu şey arasında bir 
nisbettir.” sözünü, her bir nisbetin tahakkuku kendisinden başka bir şey 
iledir,2! şeklinde açıklamaktadır. Bu noktada Hakk'ın tesiri, yani yarat- 
ması onu kâbul edecek hakikatler ile tahakkuk etmektedir. 


Bir'den birin çıktığını izah eden bir başka tahkik kaidesine göre, “Bir 
şey kendisine zıt ve kendisini nefyeden bir şeyde tesirde bulunmaz.” Bu 
iki unsur arasında da bir uygunluk yani, münasebet olması gerekir ki, 
bu durumda Hak'tan yalnızca ona münasib olan “bir” sâdır olmalıdır. 


Fenâri, Bir'den bir çıkar ilkesini, onun aksinin imkânsızlığını or- 
taya koymakla ispatlama yoluna gider. Buna göre, eğer Bir'den bir de- 
gil de, iki sâdır olacak olsa, o zaman bu şeyin (Bir'in) iki tane illeti ol- 
muş olur. Kendisi illetin biri ile beraber olduğunda, diğer illet ma'lâl- 
süz kalır ki, öyle bir durum imkânsızdır.293 Dolayısıyla Bir'den yalnız- 
ca birin sudüru mümkündür. 


İslâm düşüncesinde sudür anlayışının önemli teorisyenlerinden 
olan İbn Sinâ da kesreti, “Bir'den bir çıkar” ilkesi ışığında açıklamak- 
tadır.20* Ona göre, Tanrı'dan çıkan şey onun birliğine uygun olarak tek 


200. Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 239. 

201. Fenâri, Misbâhu'l-üns,s. 133. 

202. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 152. Abdurrahman Bursevi de, Bir”den bir çıkar il- 
kesini bahsi geçen bu tahkik kaidelerine bağlamaktadır. (Bkz.: Bursevi, Şer- 
hu Miftâhi'l-gayb, vr. 20b.) 

203. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 90. 

204, İbn Sinâ'nın sudür nazariyesi hakkındaki görüşleri için bkz.: Nabi, Moham- 

med Noor, “Platinus ve İbni Sinâ'nın Felsefi Sistemlerinde Sudur Nazari- 
yesi” trc.: Osman Elmalı- H. Ömer Özden, Atatürk Ünv. İlahiyat Fakültesi 
Dergisi, sy. 33, Erzurum 2010, s. 220-227. 
“Bir'den bir çıkar” ilkesine, İşrâki filozof, Sühreverdi'nin sisteminde de rast- 
lanmaktadır. Ona göre, “Işıkların ışığından (nüru'l-envâr) ilk olarak tek bir 
soyut ışık sudür etmiştir. Zira nüru'l-envârdan, iki nurun hâsıl olması im- 
kânsızdır. Çünkü bunların her ikisi de ayrı varlıklardır ve birini gerektirmek- 
le diğerini gerektirmek birbirine eşit değildir. Eğer eşit olsaydı, nüru'l-envâ- 
rın iki yönü olması gerekirdi ki, bu muhâldir. Bu noktada nüru'”l-envârdan 
iki şeyin hâsıl olmasının söz konusu olamayacağı açıkça ortaya çıkmakta- 
dır. (Bkz.: Sühreverdi, Şehâbeddin Yahya b. Habeş, İşrak Felsefesi, trc.: Ta- 
hir Uluç, İz Yay., İstanbul 2009, s. 133.) 
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olmak durumundadır ve Tanrı aynı zamanda kendisinden sâdır olan şe- 
yin nedenidir. Sudür teorisine göre her varlık, kendisinden sonrakinin 
nedeni olur ve tüm varlıklar birbirine bu nedensellik ilişkisiyle bağlı- 
dırlar. İbn Sinâ, Tanrı'dan çıkan ilk varlığın Konevi'nin düşündüğü gi- 
bi “genel varlık” değil, “İlk Akıl” olduğunu söylemiştir. Buna göre İbn 
Sinâ, illeti sayesinde var olan her bir mümkin mevcüdun, varlığı ile il- 
leti arasında ayrılık öngördüğü için, varlığın kavramsal birliğini kabul 
etse bile, tahakkuk etmiş haliyle çokluğunu düşünmektedir. Aynı za- 
manda bu İlk Akıl, özü itibariyle mümkin bir varlık olduğu için çok- 
luk karakteri taşımaktadır.209 Fenâri ise, varlığın birliği ifadesiyle, kav- 
ramsal birliğin yanı sıra tahakkuk etmiş varlığın da tekliğini ve bunun 
da Tanrı'nın varlığından ibaret olduğunu kastetmektedir. Dolayısıy- 
la Fenâri, Bir'den bir çıkar ilkesini Tanrı”dan yalnızca ve daima “genel 
varlık sudür eder” şeklinde açıklamaktadır.2“ Buradan hareketle mu- 
hakkik süfiler ile filozoflar arasında Bir”den, yani Tanrı'dan sâdır olan 
birin ne olduğu ya da onun isimlendirilmesi konusunda, önemli bir 
farklılık olduğunu söyleyebiliriz. 


Hak'tan sâdır olan ilk şey konusunda muhakkikler ile filozoflar 
arasında temel bir görüş ayrılığı bulunduğu açıktır. Bu anlayış farklılı- 
ğının sebebi, ilk çıkan şeyin filozoflara göre, İlk Akıl (el-Aklü”l-Evvel), 
süfilere göre ise vucüd-ı “âmm olmasıdır. Biz burada bu meseleye bir 
nebze değinmek istiyoruz: 


Genel sudür görüşünde, Bir'den çıkan varlıklar bir silsile teşkil 
eder. Bunların başında filozofların Tanrı'dan ilk çıkan şey dediği “İlk 
Akıl” bulunur. Bu sistemin dayanağı Bir'den bir çıkar ilkesidir. Tanrı bir 
olduğu için ondan ilk çıkan şeyin de bir olması gerekir. Görünür çok- 
luk ise, Bir'den çıkan ve İlk Akıl diye isimlendirilen ilk varlıktaki iti- 


205. Kaya, “Sudür”,c. XXXVII, s. 467. 

206. Türker, Ömer, “Bir'den Bir Çıkar” İlkesinin Sadreddin Konevi Tarafından 
Yorumlanması” /. Uluslararası Sadreddin Konevi Sempozyumu Bildirileri, 
Mebkam Yay., Konya 2010, s. 235-236. İbn Sinâ'nın Fenâri'nin sudür an- 
layışına tesiri için bkz.: Jansens, Jules, “Elements of Avicennian Influence 
in al-Fanâri's Theory of Emanation”, Uluslararası Molla Fenâri Sempozyu- 
mu -Bildiriler-, edt.: Tevfik Yücedoğru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Be- 
lediyesi Yay., Bursa 2010, s. 315-327. 


BİR VE ÇOK İLİŞKİSİ » 193 


bari durumlardan kaynaklanır. Tüsi bunu şöyle izah eder: İlk Akıl'da 
dört itibar bulunur. Bunlardan birincisi: onun varlığıdır. Bu varlık Ev- 
vel'dendir. İkincisi: onun mâhiyetidir, mâhiyeti zâtındandır. Üçüncü- 
sü: Evvel'i bilmesidir; bu Evvel?e bakmasıyla gerçekleşir. Dördüncüsü 
ise kendi zâtını bilmesidir. Bu da nefsine nazar ile, kendisine aittir. Bu 
itibarlar ile Evvel'den feleğin süreti, maddesi, aklı ve nefsi sudür eder.?” 


Fenâri filozofların bu anlayışlarını eleştirirken onların Hak'tan ilk 
çıkan şey olarak Akl-ı Evvel'i görmelerinin, Hak'tan bir değil, çokluk 
sâdır olduğuna delâlet ettiğini belirtmektedir. Bu, onların Hak ile İlk 
Akıl arasında bir illet-ma'lül ilişkisi görmeleri anlamına gelmektedir. 
Nitekim Fenâri'ye göre, İlk Akıl, zâti vahdeti yönüyle bir olarak sâ- 
dır olmuştur. O, kendisini var edeni aklettiği gibi, kendisinin başkasıy- 
la/Tanrr'yla vâcib olduğunu, kendi nefsinde ise mümkin olduğunu ak- 
leder. Ancak burada bir başka aklın, nefsin ve cismin aracılığı söz ko- 
nusu olmaktadır. Filozoflar İlk Akl'ın kendi vucüdunu ve hüviyetini 
kapsadığını, kendi nefsini de aklettiğini zikretmemişlerdir. Bu durum 
Hak'tan çokluğun sudür etmesine yol açmaktadır. Müellifimize göre, 
burada dikkate alınması gereken bir diğer husus, Hakk'ın zâti vahdeti- 
nin onun mebdeiyeti olarak yorumlanamayacağıdır. Dolayısıyla bu sü- 
reçte aklın bir olarak ondan çıkması imkânsızdır.29 Mâhiyeti itibariy- 
le İlk Akıl, Hakk'ın birliğine uygun olmadığı için ondan ilk sâdır olan 
şey olması da uygun değildir. Kısaca, Bir'den bir çıkar ilkesi, mutlak ve 
zorunlu varlık olan Hakk'ın varlığı dışındaki diğer mevcüdâtın temel 
vahdet anlayışı ekseninde yorumlanması neticesinde ortaya konmuş bir 
prensiptir. Buna göre, Hak'tan ilk olarak, onun birliğine münâsip yani 
onun gibi bir olan vucüd-ı “âmm sudür etmiştir. 


b) Genel Varlık (el-Vucüd el-“Âmm) 


Tanrı'dan ilk sudür eden varlık olan genel varlık, “mevcüd olsun 
veya olmasın, ilmi varlığından önce olan, mükevvenâtın a'yânına ya- 


207. Bkz.: Konevi, Yazışmalar, s. 127; Demirli, Sadreddin Konevi'de Bil gi ve Var- 
lık, s. 237. 
208. Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 91-92. 
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yılmış umumi varlık (LJi 5. U SUS öLsİ ie ll pll 33 gi) şeklin- 
de tanımlanmaktadır. Bu, aynı zamanda mümkinlerin a'yânına sirâyet 
edici tecelli, rıkk-ı menşür, nür-ı merşüş olarak da adlandırılır.299 Mis- 
bâhu'l-üns'te pek çok yerde “genel varlık”a değinen Fenâri, muhak- 
kiklere göre onun Hak'tan ilk sâdır olan şey olduğunu ve mümkinle- 
rin hakikatine sirâyet eden ve tecelli-i sâri olarak bilinen zâti feyz ol- 
duğunu belirtir. Ona göre bu umümi varlık, aynı zamanda âlemi kâim 
eden ilâhi imdaddır/yardımdır. 


Fenâri, tüm varlıklara yayılan “vucüd-ı munbasıt” ve “rıkk-ı men- 
şür” terimlerini, bu genel varlığın diğer isimleri olarak sıralamakta- 
dır.2!9 Müellifimizin genel varlık için kullandığı diğer tabirler arasın- 
da şunlar da bulunmaktadır: -buhar olan ilk zuhüru sebebiyle- “ne- 
fes-i rahmâni”, -mevcüdâtın maddesi olması?! sebebiyle- “câmi san- 
dık” ve “ümmü'l-kitâb el-mektüb”, a'yâna sirayet etmesi sebebiyle 
“tecelli-i sâri”, yayılması/inbisâtı sebebiyle “rıkk-ı menşür”, -mutlak- 
lığı ve hiçbir kayda bağlı olmaması sebebiyle- “umümi ve zâti-im- 
tinâni rahmet.”?12 

Müellifimiz, genel varlık için vucüdi süret ifadesini de kullanmak- 
tadır.2'? Bunun nedeni, kanaatimizce onun tüm mahlükâta ait varoluş- 
sal kodları taşıması, bir diğer tabirle tüm mümkinâtın a'yânına yayıl- 
mış olmasıdır. Genel varlığa verilen bir diğer isim de muhakkik süfiler 
tarafından kullanılan nefes-i rahmânidir. Fenâri'ye göre, Hz. Peygam- 
ber'in “Rahmân'ın nefesini Yemen tarafından alıyorum”?"* hadisiyle, 
kastettiği şey, kendisinin ehadi, sâri ve ehadiyyeti üzere bâki olan tecelli- 
yi almasıdır.2'9 Muhakkikler, Cenâb-ı Hakk'ın zâti tecellisinin, Rasü- 


209. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 191, 361. Terimin tanımı için ayrıca bkz.: Kâşâni, 
Tasavvuf Sözlüğü, s. 578. 

210. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 92. 

211. Nefes-i Rahmâni'nin şehâdet âlemiyle ilişkisine dair bir yorum için bkz.: Kı- 
lıç, Mahmut Erol, Tasavvufa Giriş, Süfi Kitap Yay., İstanbul 2012, s. 217. 

212. Fenâri, Misbâbw'l-üns, s. 361. 

213. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 329. 

214. Taberâni, Süleymân b. Ahmed, Müsnedü'ş-Şâmiyyin, Beyrut 1984, c. Il, 
s. 149. Hadisin İbn Arabi'deki yorumu için bkz.: Kurt, Endülüs'te Hadis ve 
İbn Arabi, s. 611. 

215. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 365. 
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lullah?ın lisanında nefes-i rahmâni diye ifade edildiğini vurgulamakta- 
dırlar. Konevi ve birçok muhakkik süfinin Tanrı'da varlık-mâhiyet iliş- 
kisi ve Tanrı'nın hakikatinin varlık (el-vucüd) olduğu görüşü, bir yan- 
dan Tanrı'nın birliğinin zorunlu neticesi iken, öte yandan mümkünle- 
re ve zuhüra dönük vechesi itibariyle de Hak'tan çıkan tecellinin Mut- 
lak Varlık'ın tecellisi olduğunu ispatlar.2'“ 


Nasiruddin Tüsi, genel varlığın umümiliğini ve külliliğini dikkate 
alarak, onun yalnızca zihinde gerçekliği olan, tümel bir kavram olduğu- 
na işaret etmektedir. O, genel ve müşterek varlığın (el-vucüdu'l--âmm 
vel-müşterek), sadece akılda gerçekleştiğini belirtmektedir. Bu husus, 
müşterek her genel durum için de geçerlidir. Şöyle ki, ayni bir şey, bir- 
den çok şeye yüklem olamaz. Çünkü o bütün eşyada bulunsa idi biz- 
zat bir şey değil “şeyler” olurdu.2'? Konevi ve diğer muhakkiklere gö- 
re ise, genel varlık zihni bir şey değil, Hak'tan çıkan ve tüm a'yâna ya- 
yılan bir tecellidir. 


7 


İlâhi hakikatlerden ve esmâ”i-külli mertebelerden olan genel varlık, 
bizâtihi vâcibin zâtıdır. Taşma (feyz) özelliğinden dolayı umümi ve müş- 
terek olma sıfatlarıyla nitelenmiştir. Sâdır olması ve umümiliği; onun 
zâtında vâcib, basit ve müstağni olmasını ortadan kaldırmaz. Genel var- 
lığın kendisi ile diğer tüm mevcüdât arasında bir ortaklık/müştereklik 
söz konusudur. Mümkinâtın zuhürundaki öncelik sonralık ise kâbil mâ- 
hiyetlerin tamlığına veya eksikliğine göre gerçekleşir.2!* Fenâri, bu ge- 
nel varlığı, mevcüdâtın zuhürunun kaynağı olması sebebiyle “ilk eser” 
olarak da tabir eder. Aslında bu, Konevi'nin Miftâhu”l-gayb'da yaptı- 
ğı bir isimlendirmedir. Bu ilk eser, yani genel varlık, Hakk'ın gaybının 
zâtından ve ehadiyyet-i cem* mertebesinden sürekli zuhür etmektedir 
ve aynı zamanda ulvi-süfli bütün âlemin hakikatlerine, vâkıadaki terti- 
be göre sirayet eden tecellinin ta kendisidir. Bu ilk eser, “feyz” ve “ilâhi 
imdat” diye de isimlendirilir ve âlemin ayakta durmasını ve devamı- 
nı temin eder. Bahsi geçen tecelli aslında, Hak'tan mümkinâta ulaşan 
vucüdi nurdan başka bir şey değildir. Âlem, bakâsında bu vucüdi nu- 


216. Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 234. 

217. Konevi, Yazışmalar, s. 123; Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, 
Ss. 236. 

218. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 195. 
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ra ihtiyaç duymaktadır.?!'? Hatta Fenâri, genel varlığı, nura izafe ede- 
rek “nür-ı vucüd-ı “âmm?” şeklinde tek bir terim olarak da kullanmış- 
tır. Mümkinler zâtın gaybının süreti olan genel varlığın nurunda ta'ay- 
yün ve tezâhür etmektedirler.22“ 


Genel varlık, bizâtihi Hak Teâlâ gibi bir iken, nisbetleri sayesin- 
de mahlükât gibi çokluk özelliğine sahip olmuştur. İşte bu iki yö- 
ne sahip oluşu sayesinde o, Hak ve halk arasında vasıta görevi yap- 
maktadır. Sahip olduğu umümilik özelliğiyle, tıpkı Hakk'ın her şeyi 
zât, vucüd ve ilim bakımından ihâta etmesi gibi, her şeye şâmil olur. 
Husüsilik yönü ise onun her şeyi husüsilik kabiliyetiyle kabul etmesi- 
dir.22! Kısaca genel varlık, birlik, çokluk, umümilik ve husüsilik özel- 
liklerine sahiptir. 


Hakiki manâsıyla genel varlık kavramını kullanan ve onu ken- 
di sudür anlayışının temel unsuru haline getiren, mütefekkir Şeyh-i 
Kebir Sadruddin Konevi'dir. Şeyhin bu terimle ilgili zikrettiği önem- 
li bir nitelik onun umumiliğidir. Bundan dolayı pek çok yerde el-vu- 
cüdu'l-“ömm ve'I-müşterek tâbirini tercih eder.22 Bu genel varlığın 
münbasıt ve sâri tecelli şeklinde nitelendirilmesi de, onun umümili- 
ğine işaret etmektedir. Nitekim, İlk Akıl'a ve tüm sonsuz-kâbil mâhi- 
yetlere genel olarak nisbet edilmesi, onun Vucüd-ı Mutlak ile bu mâ- 
hiyetler arasında bir vasıta olduğunu göstermektedir.?2? Genel varlı- 
ğın genelliğine Atpazâri şöyle bir vurguda bulmaktadır: Hak'tan sâdır 
olan bu vâhid vucüdun, yani vucüd-ı “âmmın özelliği, sadece vucüd 
olması değil, bilakis herhangi bir kâbil ve mümkin mâhiyetle özelleş- 
memiş olan umümilik nisbetine sahip olmasıdır.22* Umümilik özelliği 
onun tüm mümkin mâhiyetlere bitişmesini sağlamakla birlikte, kes- 
ret yönüne de işaret etmektedir. Onun çokluğa dönük olan bu yönü 
mümkinâta ârız olmasını sağlarken, birliği ise Hak ile irtibatını sağ- 
maktadır. Atpazâri bu görüşleriyle genel varlığın genelliği yanında, 


219. Fenâri, Misbâbw'l-üns, s. 408. 
220. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 590. 

221. İzniki, Fethu Miftâhi'kgayb, vr. 3b. 
222. Konevi, Yazışmalar, s. 64. 

223. Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 192. 

224. Atpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr. 16a. 
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onun Hakk'ın vahdeti ile mümkinâtın kesreti arasındaki berzahlığına 
da dikkati çekmektedir.2> 


Genel varlığın Hak'tan ilk sâdır olan varlık olduğu, konunun ba- 
şında, “bir şeyin kendisine zıt bir şeyi meydana getirmeyeceği ve zıt 
bir şeyde tesirde bulunmayacağı” şeklinde ifade edilen tahkik kaidele- 
riyle açıklanır. Buradan genel varlığın Hak ile uygunluğu sonucu çık- 
maktadır. Peki, mümkinlere ârız olan bu genel varlık, Hakk'ın varlı- 
ğından hangi nitelikleriyle ayrılmaktadır? İşte burada, genel varlığın 
Hakk'a nisbeti yönüyle bir ayniyeti, kâbil hakikatlere nisbeti yönüy- 
le ise gayriyeti hususuyla karşılaşmaktayız. Konevi'ye göre bu genel 
varlık, hakikatte a'yândan ve mazharlardan mücerred olan Vucüd-ı 
Hak'tan, yalnızca birtakım itibarlar ve nisbetlerle ayrılır.229 Bunlar 
ise, Hakk'ın mazharlara taalluku vasıtasıyla kendisine katılan özel- 
liklerdir (nuüt). Burada Fenâri'nin “Hakk'ın varlığı” ile kastettiği 
şey, ta'ayyün-i evvel mertebesindeki zâti-ehadi tecellidir. Genel var- 
lığın, Hakk'a katılan/ait bu özelliklere bir müdahalesi yoktur. Bilakis 
bu özelliklerin genel varlığın taalluklarının ta'ayyünlerinde bir mü- 
dahalesi söz konusudur. İşte bunun sebebi, onun hakikatte Hakk'ın 
vucüdunun aynı olmasıdır. Böylece ondan taşması mümkün olur. An- 
cak bahsi geçen ayniyet, Hakk'ın hüviyeti açısından söz konusu de- 
ğildir. Eğer genel varlık Hak ile onun hüviyeti açısından aynı olsa o 
zaman Hak'tan onun misli/benzeri taşmış olur ki, böyle bir şey asla 
mümkün değildir.?? 


Hak'tan bu vucüdi tecelli/vucüd nuru ve diğer pek çok isimle zik- 
redilen genel varlık dışında herhangi bir şeyin çıkması söz konusu de- 
ğildir. Dolayısıyla mümkinlerin tamamının zorunlu varlıkla irtibatı, bu 
genel varlık tecellisi sayesinde doğrudan sağlanmaktadır. Genel varlı- 
ğın her bir kâbil mâhiyete umümi olarak nisbet edilmesi yönü, onun 
bu mâhiyetleri, mutlak ta“ayyün ile ta'ayyün etmiş olan Vucüd-ı Mut- 
lak'a bağlamasını sağlamaktadır. Onun sudürunu mümkün kılan ise, 
tıpkı ilk vâhid gibi kendi zâtında basit/yalın olmasıdır.2 


225. Atpazâri, Misbâhw'l-kalb, vr. 16b. 

226. Konevi, Miftâhu'l-gayb, 5. 21, (Tasavvuf Metafiziği, s. 24). 

227. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 199-200. 

228. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 192; Atpazâri, Misbâbu'l-kalb, vr. 16a. 
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Burada, Fenâri'ye göre Tanrı'dan ilk sâdır olan aracı varlığın İlk 
Akıl olmadığı hususuna değinmenin de gerekli olduğunu düşünüyo- 
ruz. Çünkü Fenâri, Tanrı'dan çıkan ilk şey konusunda, muhakkik süfi- 
lerle filozofların ayrıldığı bu nokta üzerinde ısrarla durmaktadır. Ona 
göre, filozofların, mümkinâtın yaratılmasında İlk Akıl'ın aracılık ettiği 
görüşü yanlıştır. Çünkü bu yaratma esnasında Hak ile âlemden başka 
bir şey mevcüd değildir. Âlem bu sırada Allah Teâlâ nezdinde ma'lüm 
hakikatlerdir ve önce ma*düm iken daha sonra vucüd ile muttasıf ol- 
muştur.2” İlk Akıl da tıpkı âlem gibi kendiliğinde ma'dümdur ve taşan, 
aracı bir varlığa muhtaçtır.29 Halbuki genel varlık, İlk Akılı da içinde 
bulunduran daha üst bir konuma sahiptir. 


Müellif, filozofların İlk Akıl'ın aracı olmasının bâtıllığı hususunda- 
ki görüşlerini üç yönden gerekçeler ileri sürerek reddeder: 

Birinci yön: İlk Akıl diğer mümkinât gibi mümkin mâhiyetleri 
ve makbül (varlık tecellisini kabul etmiş) varlığı kapsar. Bu durumda 
Hak'tan sâdır olan, hüviyeti bakımından mecmü'dur ve bu mâhiyetlere 
bitişmesi özelliğiyle de kesret içerir. Bu özellik onun eğer cüz'ü ise o za- 
man çoğalmış olur. Yani eğer böyle değilse o zaman da sâdır olan, her- 
hangi bir mümkin mâhiyete sâhip olmayan vucüd olur ki, bu da kevni 
değil, ilâhi mertebelerde gerçekleşir. Mâhiyetlerle olan bu iştirâk vucü- 
dun zâtı bakımından değil, nisbeti bakımından gerçekleşir. 

İkinci yön: Vucüdu kendisinin aynı olmayan, taayyün etmiş her 
bir mevcüd, muhakkiklere göre, kendi mertebesine göre çoğalmış bir 
madde ve sürete sahiptir ve bu sebeple zâtında bir değildir. Halbuki ge- 
nel varlık birdir ve hakikati kendinin aynıdır. 

Üçüncü yön: Filozoflara göre, her mümkinin gayr-i mec'ül bir mâ- 
hiyeti ve zâid, özel bir vucüdu vardır. Ayrıca mâhiyete bitişmek dışın- 


229. Fenâri, Misbâhw'l-üns, s. 195. Filozof Sühreverdi, nurların nürundan (nü- 
ru'l-envâr) ilk sudür eden şeyin “tek bir soyut nür” olduğunu dile getirmiştir. 
Ona göre bu ilk sâdır olan şey, mücerred ve tek olmayan bir şey olsaydı, bu 
durumda nurların nürundan bu ilk çıkan şeyin husüsiyetiyle özelleşmesi ge- 
rekirdi ki, bu muhâldir. (Bkz.: Sühreverdi, İşrâk Felsefesi, s. 134.) Sührever- 
di?nin bahsettiği, Nurların nürundan çıkan bu tek bir soyut nür, sıfat ve husü- 
siyetlerden mücerred ve tek olması noktasında genel varlığa benzemektedir. 

230. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 196. 
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da da bir özelliği yoktur. Bitişme gayr-i mec'ül bir nisbettir. Eğer müş- 
terek vucüd, yani genel varlık, mec'ül olmazsa, herhangi bir mec'ül var 
olmaz. Halbuki ilk mec'ül müşterek mevcüdiyettir. Çünkü onun müş- 
terekliğinde Câ“ie/Yaratıcı'ya münasib olan vahdet bulunmaktadır. Bu 
durumda filozofların bahsettiği özel mevcüdiyet, vâhidin özelliklerine 
zıtlık içerir, çünkü o, çoğalma ve temeyyüzün menşeidir.?:! 


Hak'tan ilk olarak sudür edip, onun tüm mevcüdâtla irtibatını sağ- 
layan, umümi varlık tecellisi olarak ifade edebileceğimiz şey, Sadruddin 
Konevi ve onun takipçilerinde genel varlık olarak kavramlaşmış olan 
şeydir ki, bu genel varlık sayesinde, her bir mevcüdun Yaratıcı ile doğ- 
rudan irtibatı mümkün olmaktadır. 


231. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 192-193. 
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VARLIK VE ESMÂ-İ İLÂHİYYE 


A. VARLIK-ESMÂ-İ İLÂHİYYE İLİŞKİSİ 

iş slâmi ilimlerin tüm disiplinlerinde önemli bir yere haiz olan esmâ 
1 ve sıfât teorisi, İbn Arabi geleneği mensuplarının, daha genel adıy- 
la muhakkik süfilerin eserlerinde de ayrıntılarıyla ele alınan bir mese- 
ledir. Öyle ki, Sadruddin Konevi, zât isimlerini, ilm-i ilâhinin ilkele- 
ri olarak telakki etmektedir. Ona göre ilm-i ilâhinin konusu, Hakk'ın 
varlığı, ilkeleri ise zât isimleri olarak adlandırılan ve Hakk'ın varlığı- 
nın lâzımı olan hakikatlerin esaslarıdır. İşte ilm-i ilâhinin meseleleri bu 
zât isimleri sayesinde açıklanan konuların hakikatleri ve fer'i isimler- 
dir.22 Dolayısıyla, esmâ-i ilâhiyye konusu, Ekberiyye geleneğinin ele 
aldığı ana mevzülardan olduğu gibi aynı zamanda tasavvuf metafiziği- 
nin de en mühim meselelerinden birisidir. 


Konevi”'nin ilâhi isimleri, metafiziğin ilkeleri olarak görmesi, Tanrı 
ile âlemin irtibatının ilâhi isimler aracılığıyla gerçekleşmesinden kay- 
naklanmaktadır. Çünkü Tanrı'nın birliği bahsinde de ifade ettiğimiz gi- 
bi, Hak, ehadiyyetiyle mutlak bilinmezlik özelliğindedir. Bunun sebe- 
bi, bir şeyin, mücerred hakikati açısından idrâk edilemeyip, o şeyin sı- 


232. Konevi, Miftâbu'-gayb, s. 6, (Tasavvuf Metafiziği, s. 9). 
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fat, özellik veya lâzımlarıyla idrâk edilebilir olmasıdır. İnsan, bu yüz- 
den eşyânın hakikatini değil, sadece sıfatlarını ve arazlarını idrâk ede- 
bilir. Bu durumda, eşyânın hakikatlerine dair mücmel bilgi, ancak bu 
hakikatlerin sıfat, araz ve hâssalarla ta'ayyün etmelerinden sonra ger- 
çekleşebilir. Hakk'ın bilinmesi de tıpkı eşyânın hakikatlerinin bilinme- 
si gibi, onun kendisini isimleri ve sıfatları aracılığıyla izhâr etmesiyle 
mümkün olmaktadır.?3 


Varlığın bilinmesinin vasıtası olan isimler, müsemmiâlarını, o var- 
lıkta ta'ayyün, iktiran/bitişme ve teşahhus gibi birtakım dönüşümler- 
le bulmaktadırlar. Yani bunlar olmaksızın, varlığın isimlendirilmesi ve 
kendine mahsus husüsiyetini kazanması söz konusu olmamaktadır. Var- 
lığın herhangi bir mevcüdun mâhiyetine bitişmesinin iki yönü bulun- 
maktadır. Bunlardan birisi, mevcüdun Vucüd-ı Hakk'a nisbeti yönün- 
den ta'ayyünü, diğeri de özel mâhiyetine nisbeti yönünden ta'ayyünü- 
dür. Bunlardan birinci taayyün, fiili ve tesiri hükümleri birleştirirken, 
ikincisi ise, kabüli-tesiri hükümleri cem' etmektedir. İşte bu iktirân/ 
bitişme, kendisinden ta'ayyün ettiği şeye bir alamet olması sebebiyle, 
ilâhi isimlerden biridir. Bahsi geçen birinci tür ta'ayyün açısından, ya- 
ni Hakk'ın vucüduna nisbeti bakımından ta'ayyünü, ismin zâta delâ- 
let etmesidir. Ârız olduğu husüsi mâhiyete nisbeti açısından ta'ayyünü 
ise halk/mahlükât ve sivâ'nın meydana gelmesidir.2* Dolayısıyla var- 
lığın mâhiyete bitişmesi, müntesib olduğu cihet yönünden ilâhi isim- 
leri ya da mahlükâtın isimlerini belirlemektedir. Bir ismin diğer isim- 
lerden temeyyüz etmesini sağlayan şey, onun kendisine mahsus olan 
manâsıdır. Allah'ın tüm isimlerini kapsayan, yani vucüdun tüm nisbet- 
lerini cem eden külli mânâ ise bütün esmâ'i ve sıfâti nisbetleri birleş- 
tiren ulühiyyettir. 


Varlığın mâhiyete bitişerek bir isim alması, yani isimlerin ikti- 
ran, ta'ayyün gibi süreçlerle oluşması, bir başka açıdan mümkinlerin 
zuhüru anlamına gelmektedir. Çünkü bahsi geçen bitişme, ta'ayyün 
ve teşahhus zuhürun unsurlarından biridir. Bu durumda ilâhi isim- 
ler mümkinâtın zuhürunda vasıta olmaktadırlar. Çünkü her bir var- 
lık, bir ilâhi ismin mazharı ve ondaki kemâlin meclâsı, yani görünme 


233. Konevi, Yazışmalar, s. 41-42. 
234. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 276-277. 
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yeridir. Mesela, güneş “Muhyi” ismi ile birlikte ulühiyyetin mazharı- 
dır. Levh-i Mahfüz, “Mufassıl” isminin, Kalem-i A'lâ da “Müdebbir” 
isminin mazharıdır.2** Bunlar, ilâhi isimlerin ontolojik yönünü aşikâr 
kılmaktadır. Çünkü âlemde idrâk edilen bütün süretler, esmâ'i haki- 
katlerin ve ilâhi ve kevni mertebelerin süretleridir.2'9 Dolayısıyla, Ko- 
nevi'nin esmâ-i ilâhiyyeyi metafiziğin ilkeleri olarak görmesi, esmâ- 
nın ontolojik ve epistemolojik açıdan Tanrı-âlem münasebetini temin 
etmesi sebebiyledir. 


Bu konuyla bağlantılı olarak, muhakkiklerin üzerinde ağırlıklı ola- 
rak durdukları bir diğer mesele ise, az sonra daha detaylı işleyeceği- 
miz, Tanrı'nın herhangi bir isimle tesmiye edilip edilemeyeceği konu- 
sudur. Molla Fenâri, Hakk'ın Mutlak Vucüd olarak isimlendirilmesi 
hususunda “Bizim Hak hakkında o el-Vucüd'dur dememiz, anlatma/ 
tefhim?7 içindir. Bu adlandırma, hakiki bir isim değildir.” der.238 Çün- 
kü Hakk'ın zâtını hakikati açısından bilmek imkânsızdır. O, ancak bir 
isim, hüküm, nisbet veya mertebe itibariyle bilinir. Mevcüdâtı ihâta 
noktasında vucüd lafzından daha uygun bir tabir de yoktur.?” Tanrı'nın 
isimlendirilmesiyle ilgili aynı kaygıyı taşıyan Nablusi de, el-Vucüd laf- 
zının kullanımını, anlatılmak istenen anlamı akılda en iyi canlandıran, 
en açık ifade eden ve başka şeylerden en iyi ayırt eden kavram olma- 
sına bağlamaktadır.2*9 Bu noktada pek çok müellif, zât-sıfât münase- 
betini, buna benzer paradoksal görüşlerle izah etmek zorunda kalmış- 


235. Varlıkların ilâhi isimlerin mazharı olmasıyla ilgili farklı örnekler için bkz.: 
Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 513; 536-540. 

236. Konevi, Miftâbu'l-gayb, s. 57,58, (Tasavvuf Metafiziği, s. 74-75). 

237. Atpazâri “tefhim” yerine “ta'mim/umümileştirme” lafzını kullanmıştır. 
(Bkz.: Atpazâri, Misbâhu”l-kalb, vr. 16b.) O, bu tabiri, muhtemelen, “varlı- 
gın aklın genel algı düzeyine indirilmesi” anlamında kullanmaktadır. 
Konevi, Miftâhu'”l-gayb, s. 22, (Tasavvuf Metafiziği, s.25). 

239, Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 168, 211. Fenâri, isimlendirme veya kavramlarla 
tarif etme probleminin, ilm-i ilâhinin pek çok konusunda geçerli olduğunu 
belirtir. Çünkü manâ dâiresi, ibâre dâiresinden daha geniştir. Manânın iba- 
relere sığmamasının sebebi ise, ibârelerin, kural ve terimlere bağlı olması- 
dır. (Bkz.: Fenâri, Misbâhu'/-üns, s. 357. İbârenin manâdan daha dar olma- 
sının doğurduğu sonuçlar hakkında ayrıntılı bilgi için bkz.: Atpazâri, Mis- 
bâhwi-kalb, vr. 24a; Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 57a.) 

240. Nablusi, Gerçek Varlık, s. 246. 
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tır. Bu paradoks Tanrı'nın isimlendirilmeden bilinemeyeceği, isimlen- 
dirildiği takdirde de bu tesmiyenin O'nu tam olarak niteleyememesi- 
dir. Zira mutlak kemâl sahibi Zât hakkında her ne idrâk ediyor ve her 
ne söylüyor olursak olalım, bu idrâk ve ifadeler, O'nu mutlak manâda 
tasvir ve tavsif etmekten çok, bize dönüktür ve bizim sınırlılıklarımızı/ 
kayıtlarımızı taşımaktadır. 


Varlığın bilinmesi ve idrâk edilmesinin vasıtası isimler ve sıfatlardır. 
Bunlar olmaksızın bir şeyin, mücerred hakikatinin bilgiye konu olması 
imkânsızdır. Dolayısıyla tüm varlıkları idrâk etmenin yolu, onları isim 
ve sıfatlarla nitelemektir. Bahsi geçen isim ve sıfatlar ise, varlığın mâ- 
hiyete bitişmesi veya herhangi bir taayyün ve temeyyüz ile gerçekleşir. 
Zira bunlar sayesinde varlığın teşahhusu/özelleşmesi sağlanmaktadır. 


B. İSİM-MÜSEMMÂ İLİŞKİSİ 
VE ESMÂ-İ İLÂHİYYENİN SAYISI 


“İsim” sözlükte varlıklara verilen ad, müsemmâ adlandırılan var- 
lık, tesmiye de adlandırma demektir. Terim olarak ise, isim, bir hakika- 
te delâlet eden mutlak lafız, müsemmâ bu hakikatin kendisini oluşturan 
şey, tesmiye ise isim ile müsemmâ arasındaki irtibatı sağlayan manâdır.?* 
Muhakkiklere göre lafız, ismin ismidir. Gerçek isim, esâsen, ismin bir 
taayyün vasıtasıyla varlık bulmasıdır. Dolayısıyla varlığın, Hakk'ın il- 
minde sübüt halindeyken, aşama aşama somutlaşması yani ta'ayyün et- 
mesi muhakkik süfiler tarafından “isim” olarak telakki edilmektedir. 

İbn Arabi, bu hususa işaret ederek, ismin ta'ayyünün kendisi oldu- 
gunu söylemektedir. Ta“ayyün ile ortaya çıkan, mutlak anlamda isim- 
lendirilendir. Buna göre, isimlendirilen şey aslında taayyün eden şey- 
dir.22 Fenâri, ismin hakiki mânâsı hakkında, “Vucüdda zuhür eden ve 
ilâhi gaybdan zuhür çeşitlerine göre temeyyüz eden her şey isimdir” 
demektedir. Bu şey, kendisine mertebe ve vucüd açısından takaddüm 
eden şeye tâbi olmasıyla delâlet ve tarifi ifade eder. Yani kendi aslına 
delâlet eder. Bu durumda isim, müsemmânın aynısı olmaktadır. İsmin 


241. Çelebi, İlyas, “İsim-müsenımâ”, DİA, İstanbul 2000, c. XXII, s. 548. 
242. Kâşâni, Tasavvuf Sözlüğü, s. 53; Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 287. 
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bildirdiği şey, kendi hakikatiyle birliktedir. Hakikati ise o şeyin kendi- 
sinden ayrılan, temeyyüz eden şeydir. Bu itibarla isim, müsemmânın 
gayrısı olmaktadır.2 Konevi'ye göre bir şeyin aslının alameti olan şey, 
onun ismidir. Ta'addüd ve temeyyüz ise bu isme ait iki hükümdür. La- 
fız da işte bu temeyyüz etmiş manâya delâlet eden şeydir. O şeyin as- 
lına delâlet eden ise, ismin ismidir.2* Dolayısıyla Fenâriye göre, isim 
aslında temeyyüz ve ta'addüdün kendisi olmaktadır.?* 


Konevi'nin ürettiği “ismin ismi” terimi, ismin müsemmâya delâle- 
tinin tam olarak ifade edilememesi sorununa çözüm getirmeye dönük- 
tür. Zira, bir kimsenin bir isimden anladığı, o ismin ilk anlamıyla ve- 
ya Tanrı'nın kastettiğiyle örtüşmeyebilir. Bu durumun çeşitli nedenleri 
olabilir: bunlar, idrâk araçları ve bu araçları belirleyip sınırlayan sosyal 
ve kültürel etmenler ve benzeri sebeplerdir. Bütün bunlar ismin anla- 
mını sınırlayabilir ve kendi anlamından uzaklaştırabilir.29 Fenâri, ilâhi 
isimleri de bu bakımdan değerlendirir ve Gazzâli'nin de Esmâü'l-Hüs- 
nâ şerhinde dile getirdiği gibi,2*7 ilâhi isimlerin, nahvi/dilsel bazı fiil ve 
harflerin karşılığı olmadığını belirtir. Bilakis bu isimler lafızların aynı- 
dır.2 Fenâri'ye göre, lafız, belirlenmiş bir manâya delâlet eder; asla 
delâlet eden ise ismin ismidir.2* 

Abdülkerim Cili'ye göre isim, müsemmâyı -ki, isimlendirilen şey, 
ister mevcüd, ister ma'düm, ister hâzır, ister gâib olsun- anlayışta belir- 
leyen, hayâlde canlandıran (tasvir), vehimde hazır bulunduran, düşün- 
cede yöneten, zikirde koruyan ve akılda var eden şeydir.259 Bu noktada 
bir şeyin ismi onun bilinmesindeki en büyük vasıtadır. Cili”'nin isim-mü- 


243. Konevi, İ'câzü”l-beyân, s. 99, (Fâtiha Süresi Tefsiri, s. 149); Fenâri, Misbd- 
bu'l-üns, s. 265, 278. 

244. Konevi, İ'câzül-beydn, s. 98, (Fâtiha Suresi Tefsiri, s. 149); Fenâri, Misbd- 
bw'l-üns, s. 279. 

245. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 278-279. 

246. Demirli, İslâm Metafiziğinde Tanrı ve İnsan, s. 127. 

247. Gazzâli, Ebü Hâmid Muhammed b. Muhammed, Esmdü'l-Hüsnâ, trc.: M. 
Ferşat, Ferşat Yay., byy. 2005, s. 17-18. 

248. Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 280. 

249. Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 278. 

250. Kartal, Abdullah, Abdülkerim Cili Hayatı, Eserleri, Tasavvuf Felsefesi, İnsan 
Yay,., İstanbul 2003, s. 117. 
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semmâ tanımı, yukarıda bahsi geçtiği şekilde isim ve müsemmânın bir- 
birine delâlet edip etmemesine odaklanmış değildir. Bilakis, onun an- 
layışında isim, bir şeyin tarifi gibidir. 

Muhakkiklerin ilâhi isimlerle ilgili olarak temas ettikleri konular- 
dan biri de bu isimlerin sayısıdır. Hakk'ın sonsuz tecellilerinin mazhar- 
ları olan eşyâ üzerinde zuhür eden esmâ-i hüsnânın sayısı, her ne ka- 
dar İslâm kültüründe, genel kabule göre doksan dokuz olarak belirlen- 
mişse de, diğer pek çok İslâm âliminde olduğu gibi, Molla Fenâri'ye 
göre de, sınırsızdır.”' Zira esmânın külliyâtı bu sayıya sığdırılamaz.”2 
Bunun yanında Cenâb-ı Hakk'ın klasik Esmâ-i Hüsnâ içerisinde sayıl- 
mayan başka isimleri de vardır. Mesela er-Rab ismi bunlardan biridir.253 
Fenâri doksan dokuz sayısının azlık-çokluk anlamı taşıyan bir sayı ol- 
madığını, bu nedenle üzerine ilaveler yapmanın câiz olduğunu söyle- 
mektedir. Bu sayı da Hz. Peygamber'in “Allah'ın doksan dokuz ismi var- 
dır, kim bunları sayarsa cennete girer””* hadisinden çıkarıldığını belir- 
tir. Bu hadis, İbn Arabi geleneğinde, kendisine sıkça atıf yapılan bir 
ilkeye dönüşmüştür. Konevi, İbn Berrecân (v. 536/1142), Cendi, Tilim- 
sâni (v. 690/1291) gibi müellifler, esmâ-i hüsnâ şerhlerinde genellikle 
bu sayıda, yani 99 tane isim şerhetmiştir. İbn Arabi de Fütühât-ı Mek- 
kiyye'de bu ilâhi isimlerden bahseden rivayetlere yer vererek, Hakk'ın 
isimlerini saymaktadır. Bütün bunlar ilk bakışta süfilerin ilâhi isimlerin 
doksan dokuz adet olduğunu kabul ettiklerini çağrıştırabilir. Ancak, yi- 
ne İbn Arabi ilâhi isimlerin doksan dokuzla sınırlanmasının sadece öğ- 
retim amaçlı bir sınıflama olduğunu belirtir. 


251. Kılavuz, Ulvi Murat, “Kelâmi Tartışmalar Bağlamında Molla Fenâri'de Es- 
mâ-i Hüsnâ”, Uluslararası Molla Fenâri Sempozyumu -Bildiriler-, edt.: Tev- 
fik Yücedoğru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, 
s. 294. 

252. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 286. 

253. Fenâri, Misbdbu'l-üns,s. 284. 

254. Buhâri, Daavât, 68, Tevhid, 12; Müslim, Zikr, 5-6; Tirmizi, Daavât, 82; İbn 
Mâce, Duâ, 10; Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, c. Il, s. 258, 267, 314. Ha- 
disin yorumu için ayrıca bkz.: Paksoy, Kadir, “Allah'ın Doksan Dokuz İs- 
miyle İlgili Rivayetin Tahlili”, Dinbilimleri Akademik Araştırma Dergisi, sy. 
1, Samsun 2011, s. 91-111. 

255. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 287. 
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İbn Arabi ve takipçilerinin esmâ-i hüsnânın sayısının doksan do- 
kuzdan çok olduğuyla ilgili görüşleri, a*yân-ı sâbite teorisi ışığında da- 
ha net anlaşılmaktadır. Zira, a'yân-ı sâbite, varlıkların Tanrı'nın bilgi- 
sinde sabit olan hakikatleri olduğu gibi, onlar aynı zamanda ilâhi nite- 
liklerdir. Bir diğer deyişle, eşyânın Hakk'ın ezeli ilminde ta'ayyün et- 
me keyfiyetleridir.9 Her varlık, ilâhi ilimde bir hakikate sahiptir ve 
varlığının sürmesi o hakikate bağlıdır. İbn Arabi, ilâhi nitelikleri a*'yân-ı 
sâbite ile zât arasındaki bağlar olarak değerlendirmiştir. Bu, ilâhi isim- 
lerin sayısının a'yân-ı sâbite kadar olduğu anlamına gelir. Dolayısıyla, 
ilâhi isimler ve onların mazharları olan varlıklar sonsuzdur ve herhan- 
gi bir sayıyla sınırlanamaz.”? 


Hakk'ın ilminde sâbit olan aynların, vucüda doğru gerçekleştirdi- 
ği her bir adım, yani her bir taayyün, muhakkikler tarafından bir isim 
olarak değerlendirilmiştir. Bu sebeple sonsuz sayıda olan a*yân-ı sâbite, 
ilâhi isimlerin de sonsuz olmasına yol açmıştır. Çünkü onlar, bu isim- 
lerin mazharlarıdır ve sonsuz sayıda mazharın olması demek, bir o ka- 
dar esmânın olması demektir. 


C. TANRI'NIN TESMİYE EDİLMESİ 


Muhakkik süfiler şöyle bir soru soraralar: Allah'ı birden fazla 
isimle anmak ve onu bazı sıfatlarla nitelemek, tevhid ilkesini zede- 
ler mi? Bu sorunun cevabında ise, böyle bir kaygıya gerek olmadı- 
ğı noktasında görüşler birleşmektedir. “Zât-ı ilâhiyyeye nisbet edi- 
len manâ” şeklinde tarif edilebilen esmâ veya sıfatlar, zihnin dışın- 
da müstakil bir varlığa sahip bulunmadıkları için böyle bir endişe- 
ye mahal görülmemiştir. İmam Mâturidi'nin de belirttiği gibi, insan- 
lar ancak duyularıyla idrâk ettikleri konularda bilgi sahibi olabilirler. 
Bu sebeple duyuların ve idrâkin ötesinde olan Allah, kendisini du- 
yulur âleminin kavramlarıyla tanıtmıştır. Ancak, Allah ile diğer şey- 
ler arasında benzerlik kurulamayacağını bildiren âyet (e 5 ds ,J: 


256. Fenâri, Risdle fi beyâni vahdeti'l-vucüd, vr. 101b. 
257. Demirli, İslâm Metafiziğinde Tanrı ve İnsan, s. 140. 
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Onun benzeri gibisi yoktur?*$) onun hakkında akıl ve hayâle gelebi- 
lecek her türlü yaratılmışlık özelliğini bertaraf etmektedir.2"* Kana- 
atimizce, Konevi ve Fenâri'nin isim-müsemmâ kavramlarının anali- 
zini yapmaları ve daha önce bahsi geçen “ismin ismi” terimini ihdâs 
etmeleri, ilâhi isimlerin Tanrı'ya delâletlerini izah etmek için alt ya- 
pı oluşturmaya matuftur. Çünkü Tanrı'nın tesmiye edilmesi, müteâl/ 
aşkın bir varlığın mündemiç/içkin hale getirilmesi demektir. Bu hu- 
sus, esmâ ve sıfât meselesinde, muhakkiklerin bilhassa üzerinde dur- 
duğu noktalardan biridir. 


Fenâri'ye göre, Hakk'ın isimlendirilmesi, onun mutlaklığını ihata 
etmenin imkânsızlığı sebebiyle, isimlerin onun bilinmesinde bir araç ol- 
ması açısından mümkündür. Hakk'ın hem ta'ayyün etme yönü hem de 
mutlaklık yönü vardır. Bu bakımdan künhünü tam olarak bilmek müm- 
kün değildir. Müellifimize göre “O'nu ilmen ihâta edemezler”?6“ âyeti- 
nin mânâsı, Tanrı'nın ta'ayyünü açısından bilinememesi değil, mutlaklı- 
ğı açısından ihata edilmesinin imkânsız olmasıdır. Buna göre zâta, mah- 
zâ hakikatini tanımlamak üzere, herhangi bir vasıf, hüküm, mertebe ve 
itibar içermeyen bir manâ ile tam olarak delâlet etmek ve bu bağlam- 
da ona bir isim vermek mümkün değildir. Tanrı'nın müteayyin olması 
yönüyle, bir ibare ile isimlendirilmesi söz konusuyken, o, lâ-ta“'ayyüni 
olması cihetinden tam bir mutlaklık içindedir.26! Dolayısıyla bu cihet- 
le onu tesmiye ve tavsif etmek imkânsızdır. 


Bu yaklaşım, Tanrı'ya vasıf, mertebe, hüküm gibi nisbetler verme- 
den onu tanımlamanın imkânsızlığını göstermekte, O'nun ta'ayyün et- 
mesi yönüyle bilinmesi için esmâ ve sıfâtı gerekli görmektedir. Bu nok- 
tada, bir şeyi tesmiye etmek, o şeyi idrâklere yakınlaştırmak için, en ge- 
nel sıfatlarıyla ve hükmü ilk çıkan özellikleriyle tarifini yapmak demek- 
tir. Konevi, bu hususa işaretle, isimlendirmenin bir şeyin tam mânâsıy- 
la kendisine mutabık olmadığını ifade etmektedir.2“2 Ahmed Kırımi ise 
Hakk'ın kendisini zâtına delâlet eden bir isim ile tesmiye ederek bunu 


258. Şürâ, 42/11. 

259. Topaloğlu, Bekir, “Esmâ-i Hüsnâ”, DİA, İstanbul 1995, c. XI, s. 405. 
260. Tâhâ,20/110. 

261. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 288. 

262. Konevi, Miftâbu'-gayb, s. 36, (Tasavvuf Metafiziği, s. 44). 
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bize öğrettiğini ve Hakk'ı bilmenin bu sürette gerçekleştiğini ifade eder. 
Ona göre Allah'ı tanımanın yolu onun tesmiye edilmesine bağlıdır.23 


Konevi ve Fenâri'nin isim kavramını, Tanrı'nın ta'ayyünü manâ- 
sında kullandığını daha önce ifade etmiştik. Bu nokta Tanrı'da ismin 
müsemmâya delâlet edip etmemesi meselesinde bir ayırım noktasıdır. 
Hakk'a, ta'ayyün etmesi cihetinden verilen isimler, ona delâlet eder- 
ken, ta“'ayyünsüzlüğü cihetinden onun tesmiye edilmesi imkânsızdır, ya- 
ni ona bu yönüyle verilen isimler ona tam manâsıyla delâlet etmemek- 
tedir. Bununla birlikte, Fenâri ve birçok muhakkik nazarında, isim, zât 
açısından müsemmânın aynı; ona tahsis edilen bir manâ olması açısın- 
dan ise gayrıdır. Müellif bu hususu, İbn Arabi'nin Fus4s'unda Ebu”l-Kâ- 
sım b. Kasi'nin Hal”'w'n-na'leyn adlı eserinden yaptığı nakli vererek izah 
etmektedir. İbnü”l-Kasi'ye göre, bütün isimler zâta delâlet etmeleri ba- 
kımından bir; kendisiyle özelleştiği manâya delâlet etmeleri bakımın- 
dan ise farklı farklıdır. Her bir ilâhi isim, bütün ilâhi isimlerle isimlen- 
miş ve onlarla nitelenmiştir.2* Bunun açıklaması şudur: her bir ilâhi 
isim zâta ve kendisi için konulduğu anlama işaret eder. Başka bir ifa- 
deyle, her isim bir yandan zâtı öte yandan ismin hakikatinin talep et- 
tiği anlamı gösterir.2“ 


İlâhi isimlerin zâta delâleti konusunda İbn Arabi'nin kullandığı pa- 
radoksal izah tarzını, Konevi'de ve Fenâri'de de görmekteyiz. İbn Ara- 
bi, isimlerin müsemmânın bir yönden aynı, başka bir yönden de gayrı 
olduğunu söylemektedir. Ona göre ilâhi isimlerin, hem mutlak münez- 
zeh olan Zât'a, hem de büründükleri husüsi mânâya delâleti vardır. O 
halde, her bir isim Zât'a delâleti bakımından müsemmânın aynıdır ve 
bu yönüyle diğer bütün isimleri ihtiva eder. Diğer taraftan, kendi taşı- 
dığı husüsi manâsı ve tecelli ettiği yerler (a'yân-ı sâbite) üzerinde hü- 
kümlerini icra etmeleri bakımından birbirlerinden farklılaşmaktadır- 
lar.2* İbn Arabi'nin bu izahı, konuyu tam olarak özetler mâhiyettedir. 


263. Kırımi, Şerhu Miftâhi'i-gayb, vr. 6b. 

264. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 145. 

265. İbn Arabi, Fusüsu”/-hikem, s. 79, (Fusüsu'l-hikem, s. 77). 

266. Çakmaklıoğlu, Mustafa, “İbn Arabi'ye Göre İlâhi İsimlerin Âlemde Tecelli- 
si: Allah-Âlem Münasebeti Etrafında Ortaya Çıkan Bazı Problemler”, Tz- 
savvuf Dergisi, sy. 31, İstanbul 2013, s. 4. 
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Tanrı'nın zâtının isimlendirilmesi söz konusu olduğunda isim, müsem- 
mânın aynı, esmânın mahlükâtın zuhüruna aracılık etmesi söz konu- 
su olduğunda ise, her bir isim birbirinden farklıdır ve kendi hakikati- 
ne işaret etmektedir. Çünkü Şeyh-i Ekber'e göre, isimlerin iki delâle- 
ti vardır: isim olduğu şeye delâleti ve başka isimlerden ayrıldığı kendi 
hakikatine delâleti.27 İşte bu nokta, Tanrı'da isim-müsemmâ ilişkisini 
ortaya koymaktadır. Fenâri de bu düşünceyle hareket ederek, “Ta'ay- 
yünler yalnızca Hakk'ın zâtına nisbet edildiğinde esmâ olarak adlandı- 
rılır. Bu itibarla isim müsemmânın aynı olur. Bu husus sadece Hakk'ın 
zâtı ile ilgili olarak söylenebilir” demektedir.?“8 


Tanrı'nın tesmiye edilmesinde iki yaklaşım bulunmaktadır. Bunla- 
rın ilkine göre Hakk'ın mutlaklığı bakımından isimlendirilmesi imkân- 
sız iken, ta'ayyünleri ve varlığının a'yâna taalluk etmesi yönünden isim- 
lendirilmesi mümkündür. İkincisine göre ise Hak, zâtında tüm esmâ ve 
sıfâtı cem etmiş olarak bir olduğu için, O'nun zâtına delâlet eden isim- 
ler, O'nun aynı olmaktadır. Eğer bu esmâ, Hakk'a, mevcüdâtın zuhü- 
rundaki aracılığı cihetinden veriliyorsa, bu durumda Hakk'ın aynı de- 
ğildir ve kendi husüsi manâsına delâlet etmektedir. 


1. Esmâ-i İlâhiyye ve Âdem/İnsan 


Tanrı'nın tesmiye edilmesi, onun zâtına delâlet etmeksizin, yalnız- 
ca ta'ayyünleri açısından imkân dâhilindedir. Fenâri'nin de içinde bu- 
lunduğu Ekberi gelenekte, ta'ayyün, Hakk'ın isimlerindendir. Bunun 
bir sonucu olarak esmâ-i ilâhiyye, varlıkların mazharlarda zuhüru ve 
mertebelerde ta'ayyünü ile irtibatlı olarak ele alınmaktadır. Fenâri'ye 
göre, zuhür mertebelerinde gerçekleşen her bir zuhürun bir eseri var- 
dır. Bu eser, bu mertebelere ait olan zuhüra bağlıdır. Bir başka deyiş- 
le, Hakk'ın ta'ayyünlerinden her biri, Hak ile irtibatın gerçekleştiği bu 
ilâhi mertebelere istinat etmektedir. İşte bahsi geçen zuhür, Hakk'a nis- 
bet edilmesi ve ona delâlet etmesi sebebiyle, Allah'ın isimlerinden bi- 
ri olarak adlandırılır. Hatta bu zuhüru talep eden ve onun feyzini alan 


267. İbn Arabi, el-Fütübdt el-Mekkiyye, c. VII, s. 82. 
268. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 694. 
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kâbil ise halk, yani mahlükât olarak isimlendirilir.26?* Bu durumda, ile- 
ride ayrıntılı olarak izah edeceğimiz üzere, bütün âlem, Hakk'ın esmâ- 
sı olmaktadır. 


Tamamen birlik üzerine kurulmuş bir sistemde isimler ve sıfatlar- 
dan bahsetmek, hatta bunların bir olan Mutlak Varlık'ın bilinebilmesi- 
nin gereklerinden olduğunu söylemek, bir çelişki gibi görünse de, as- 
lında esmâ ve sıfât adı altındaki bu çokluk, hakiki birliğin izahının va- 
sıtalarıdır. Bir-çok ilişkisi konusunda da geçtiği gibi, vâhidiyyet deni- 
len birlik, esmâ ve sıfâtın oluşturduğu, yani tek'lerden meydana gel- 
miş bir bütünlüktür. İşte bu bakış açısı, temel vahdeti, âlemi de dikka- 
te almak süretiyle yorumlamaktır. 


Fenâri, çokluğun zuhüruna sebep olan yaratma ile Hakk'ın zâtının 
ilişkisini vahdet üzerinden şöyle izah etmektedir: “Zati vahdet ve mut- 
lak vucüdi tecelliye, icâdı iktizâ etme (yaratmayı gerektirme) ya da onu 
nefyetme gibi, sübüti ve selbi herhangi bir itibar izafe olunmaz. Vah- 
dâniyyet özelliğindeki eser ya da çoğalma da, bunlara izafe edilemez. 
Çünkü zâti ehadiyyetin itibarlardan mücerred olması açısından herhan- 
gi bir şeyle irtibatı yoktur. Halbuki, bir şeyde tesirde bulunma/yarat- 
ma, o şey ile münasebet kurarak gerçekleşir. Burada açıkça görülmek- 
tedir ki, Hakk'ın mebde olması, ehadiyyetten sonra gelen vâhidiyyet- 
le mümkündür. Vâhidiyyet, esmâ ve sıfâtın kaynağıdır. Bunlar aynı za- 
manda, fâil/etken vucüb hükümleri ve kâbil/edilgen imkân hükümle- 
rinden oluşan nisbi kesreti ihtiva eder.”279 Dolayısıyla zuhürdan, yani 
esmâ ve sıfâtın mazharlarda yansımasından söz edildiği vakit, bunun 
Hakk'ın vâhidiyyeti yönüyle olduğunu bilmek gerekir. Buradan âlemin 
tamamının Hakk'ın esmâsı olduğu sonucu çıkar ki bu da, İbn Arabi'nin 
Fütâhât'ta zikrettiği hususlardan biridir.2” 


269. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 265. 

270. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 367, 374; Konevi, el-Fükük, s. 205, (Fusüsu'l-Hi- 
kem'in Sırları, s. 78). 

271. İbn Arabi, el-Fütühdtü”/-Mekkiyye, c. 1, s. 175; İbn Arabi, bir ilâhi ismin an- 
lamlarından birinin mazhar ile ilgili olduğunu belirtir. Ona göre, bütün var- 
lıklar ilâhi isimlerin mazhar ve tecelligâhlarıdır. Bu nedenle âleme mecâzi 
olarak ilâhi isimler verilebilir. Şeyh-i Ekber insanın da bu mazharlardan bi- 
risi olduğundan hareketle şunları söylemektedir: “Hak bana şöyle demiş- 
tir: Sen olmasaydın makamlar zuhür etmez ve menziller tertip edilmezdi. 
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Âlem topluca ilâhi isimlerin meclâ ve mazharlarıdır. Ancak muhak- 
kikler, bunların içinde en kâmil mazharın insan olduğunu belirtmek- 
tedirler. Fenâri, insanın bu mazharlığını Âdem (a.s.) üzerinden izah et- 
mektedir. Ona göre, Âdem (a.s.)'ın süreti ve mânâsı tamamlanınca, o, 
tüm âlemin neş'eti (yaratılması) için bir ruh olmuş, Hakk'ın süretinin 
ve Esmâ-i Hüsnâ'sının zuhüru için kâmil bir mazhar haline gelmiştir. 
Hz. Âdem'in bu kemâli, Cenâb-ı Hakk'ın, ona isimleri öğreterek, onu 
tekmil etmesinden kaynaklanmaktadır. Allah, bu hususu, “Âdem'e isim- 
lerin tamamını öğretti”?2 âyetinde zikretmektedir. Bu âyette zikredi- 
len esmöâ”, aslında vucüd nurunun ta*ayyünleridir ve manâ ve hakikat- 
lerin hükmüyle tahakkuk etmiştir. Lafızlar ise isimlerin isimleridir. Al- 
lah Teâlâ, “isimlerin tamamı/L|,is ...YI” diyerek, lafzi ve rakami isim- 
lerin hepsinin, mutlak olarak “vucüdi ta'ayyünler” şeklinde tabir edi- 
len esmâya dahil olduğunu vurgulamaktadır. Dolayısıyla Hak, Âdem'e 
esâsen, Âdem'in zâtının hakikatini, hakikatinin ve vucüdunun şâmil ol- 
duğu esmâ ve sıfâtı, hakki ve halki hakikatleri öğretmiştir. 


Ancak belirtilmelidir ki, bu hakikatler, ilk mertebede sâbit olan zâti 
isimler değil, ikinci mertebede temayüz etmiş olarak sâbit olan haki- 
katlerdir. İşte bunlar, âlemin vucüduna taalluk eden esmânın müsem- 
mâlarıdır. Böylece Âdem (a.s.), bu hakikatler vasıtasıyla Hakk'ı, ken- 
disini ve bahsettiğimiz nitelikteki isimleri bilmiştir. Bu şekilde de zâtı, 
cem'liği cihetiyle kemâle ermiştir.2? İnsanın en kâmil mazhar oluşu, 
tüm insanlığı temsil eden Âdem (a.s.)'a Allah'ın tüm isimleri öğrete- 
rek onu kâmil kılmasından kaynaklanmaktadır. Âdem (a.s.Yın öğren- 
diği tüm isimler, aslında eşyânın tamamına sirâyet etmiş olan halki ve 
hakki, bir diğer tabirle, ilâhi ve kevni hakikatlerden ibarettir. Bunları 
bilmesi bu çeşit hakikatlere mazhar olması, dolayısıyla bunların asılla- 
rı olan ilâhi isimlerin tamamını yansıtacak nitelikte olması demektir. 
Bu sebeple Hakk'ın en kâmil tecelligâhı insandır. 


İnsan ve tüm mahlükât, ilâhi isimlerin mazhar ve meclâlarıdır. Bu 
ilâhi isimler, Hakk'ın ehadiyyet denilen zât mertebesinde herhangi bir 


Bu yüzden sen benim isimlerim ve zâtımın delilisin. Seni gören mutlaka be- 
ni görmüştür.” (Hakim, İbnü”l-Arabi Sözlüğü, s. 337.) 

272. Bakara, 2/31. 

273. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 496. 
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zuhür ve ta'ayyünde bulunmaksızın toplu halde bulunurken, vâhidiy- 
yet mertebesinde, âlemi meydana getirmek üzere, müstakil husüsiyet- 
ler kazanmıştır. 


2. Esmâ-i İlâhiyyenin Tasnifi 


Kelâm, tasavvuf, tefsir ve hadis gibi hemen hemen İslâmi ilimlerin 
tüm dallarında, pek çok düşünür, ilâhi isimleri inceleyerek onları çeşit- 
li kısımlara ayırmıştır.27* Hatta bazı müelliflerin bu isimleri birden faz- 
la taksime tâbi tutarak ele aldığı da görülmektedir. Molla Fenâri, bir- 
birinden tam olarak ayrılmayan, yani birbirini kısmen içeren iki fark- 
lı tasnifle ilâhi isimleri incelemektedir. Bunlardan ilki Konevi'nin Ne- 
fahât'ında yaptığı ontolojik mertebelere göre yapılmış bir genel tas- 
nif iken, diğeri pek çok müellifte rastladığımız, isimleri zât, sıfat ve 
fil isimleri şeklinde ayırarak yapılan üçlü sınıflamadır. Hem Konevi 
hem de ondan mülhem olarak Fenâri'ye göre, her ta'ayyün, her husü- 
siyet ve tüm ta'ayyün eden şeyler, geldikleri mutlak asla, gerek aklen 
gerekse hâricen delâlet etmektedirler. Ancak bunlar isim mertebesin- 
den öncedirler ve her birinin bir alameti vardır. Bunların külli merte- 
beleri dört kısma ayrılır: 


1. İlmi ta'ayyünler (hakikatler) 
2. Vucüdi ta'ayyünler (a'yân) 
3. İlâhi sıfatların ta'ayyünleri (ilk isimler/el-esm& el-üvel) 


4. Vucüdun mâhiyete bitişmesiyle oluşmuş tâbiler.?' 


274. Ekberiyye geleneği müelliflerinin yaptığı esmâ tasnifi, Gazzâli'ninkine ben- 
zemektedir. Gazzâli esmâ'ı zâta, sıfatlara ve fiillere delâlet eden isimler ola- 
rak ayırdıktan sonra bunları tekrar kendi içlerinde gruplandırmıştır. (Bkz.: 
Gazzâli, Esmâü'I-Hüsnâ, s. 20 vd. Gazzâli'nin esmâ-i ilâhiyye anlayışı hak- 
kında ayrıca bkz.: Yavuz, Ömer Faruk, “Gazzâli'de Esmâ-i Hüsnâ Yorumu”, 
Din Bilimleri Akademik Araştırma Dergisi, sy. 4, Samsun 2006, s. 49-95.) 

275. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 279; (Konevi, Sadruddin Muhammed b. İshâk, 
en-Nefahâtü'l-ilâbiyye, neşr ve talik: Muhammed Hâcevi, İntişârât-ı Mev- 
lâ, Tahran 1384, s. 64, (İlâhi Nefhalar, trc.: Ekrem Demirli, İz Yay., İstan- 
bul 2004, s. 86)'dan naklen.| 
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Varlığa ârız olan ta'ayyünler, onu kabul eden ve çoğaltan mümkin 
mâhiyetlerdir. Söz konusu ta'ayyünler ve onlara bağlı hükümler ve va- 
sıflar, “esmâ'/isimler” diye tabir edilir. Bu sebeple ilâhi isimler, çeşitli 
kısımlara ayrılmıştır.276 


Daha önce her bir ta'ayyün, ta'addüd ve temeyyüzü Konevi'nin 
isim olarak adlandırdığını ifade etmiştik. Fenâri'nin de paylaştığı yu- 
karıdaki tasnif, bu yaklaşımın açık bir örneğidir. Zira her bir maddede 
varlığın, taayyün ve temeyyüz sürecindeki bir aşaması söz konusudur 
ki, bunların hepsi Şeyh-i Kebir Konevi tarafından birer isim olarak te- 
lakki edilmiştir. Fenâri, yukarıdaki taksimde zikredilen son iki madde- 
nin sıfat ve fiil isimlerini oluşturduğunu, ilk maddenin ise zât isimleri- 
ne tekâbül ettiğini belirtmektedir. 


İlâhi isimlerle ilgili olarak, pek çok müellifte rastladığımız klasik 
bir tasnif ise esmânın zât, sıfat ve fiil isimleri olarak üç bölümde ince- 
lenmesi şeklindedir.277 Kırımi'ye göre ana isimler (ümmehâtü”l-esmâ”) 
eğer hüviyetleri bakımından değerlendirilirse zât isimleri, taallukları 
bakımından değerlendirilirse sıfat isimleri olurlar.278 


Dolayısıyla yukarıda zikrettiğimiz dörtlü tasnifi, zât, sıfat ve fi- 
il isimleri şeklinde üçlü bir tasnif olarak ayırmak da mümkündür. 
Şu kadar ki, hem İslâm kültüründe hem de Ekberi gelenekte, bu 
üçlü tasnifin daha çok kullanıldığını belirtelim. Öte yandan bu üç- 
lü tasnif, dörtlü tasnifi de içermektedir. Bu sebeple biz, ilâhi isim- 


276. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 278. 

277. İlâhi isimleri, zât-sıfat-fiil isimleri olarak bölümlendirmek başta İbn Arabi 
olmak üzere onun takipçilerinde de görülen bir tasnif tarzıdır. Konevi'nin 
de içinde bulunduğu bu grupta Dâvüd-ı Kayseri de yer alır. Kayseri Mukad- 
demât'ında “Her nc kadar hepsi zât isimleri olsa da, zâtın bu isimlerle zuhü- 
ru açısından zât isimleri; sıfatların zuhüru açısından sıfat; fillerin zuhüru 
açısından fiil isimleri adını alır” der. Bunların çoğu iki veya üç yönü ken- 
dinde toplayabilir. Çünkü bunların bir açıdan zâta, diğer açıdan sıfatlara, 
bir başka açıdan da fiillere delâlet eden bir yönü vardır. Meselâ Rab ismi; 
sâbit, yani var olan şey anlamıyla zâta; mâlik anlamıyla sıfata ve muslih an- 
lamıyla da fiile ait bir isimdir. (Bkz.: Kayseri, Şerefeddin Dâvüd b. Mah- 
müd, Mukaddemât Fusüsu'l-Hikem'e Giriş, tc.: Turan Koç, İnsan Yay., İs- 
tanbul 2011, s. 46.) 

278. Kırımi, Şerhu Miftâhi'-gayb, vr. 60b. 
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ler için üçlü tasnifi, yani zât isimleri, sıfat isimleri ve fiil isimleri şek- 
lindeki gruplandırmayı esas alacağız. Ancak bunlara ism-i a'zam ve 
Allah ismini de ilave ederek ilâhi isimleri beş başlık altında incele- 
yeceğiz. 


a) Zât İsimleri 


İsimler, eğer umümi hükme sahip ve mütekâbil taalluklarla mü- 
tebâyin/ayrışmış sıfatları kabul edici olurlarsa, o zaman zât isimleri 
olarak adlandırılır. Bu isimler, Hakk'ın vucüdunun lâzım hakikatleri 
olduğu için zâta nisbet edilir. Bu itibara göre, bunlar, Hakk'ın mut- 
laklık ve taalluksuzluk yönü olmaları sebebiyle ehadi zâtın aynısıdır- 
lar. Mesela zât isimlerinden olan “Hayat” isminin herhangi bir maz- 
hara bağlanmadan ve bir kayıtla kayıtlanmadan yalnızca Hayat (Di- 
rilik) olması, zât isimlerinin bu yönüne örnek olarak verilebilir. Aynı 
şekilde “İlim”, “İrade”, “Kudret”, “Mevcüdiyet”, “Nüriyyet” isimle- 
ri de hüviyetleri yönünden zât isimlerindendir ve bir mazhar aracılığı 
olmaksızın kendiliklerinde zâhirdir.2? Fenârinin zât isimleri hakkın- 
da vurguladığı nokta, bu isimlerin zâtın taalluk ve imtiyazdan uzak 
olma özellikleridir.29 Zira bunların, sıfat ve fiil isimlerinden ayrıldı- 
ğı husus da burasıdır. 


Hakk'ın vucüdunun lâzımları olan hakikatlerin anaları/ümmehâtı 
zât isimleridir. Bunların zât isimleri olarak adlandırılmaları, hüküm- 
lerinin umümiliği ve ihâtalarının tamlığıyla, zâta münâsib olmaların- 
dan kaynaklanmaktadır. Fakat burada dikkat edilmesi gereken hu- 
suslardan birisi şudur: Hakk'ın vucüdunun lâzımları diye tâbir edi- 
len zât isimleri, zâtın aynısıdır. Bahsi geçen ifadelerden zâtta her- 
hangi bir sıfat ve hakiki bir imtiyaz olduğu çıkarımı yapılmamalıdır. 
Çünkü zât isimleri mertebesinde zât, mutlak bilinmezlik özelliğinde- 
dir ve ona verilen isim ve sıfatlar onun zâtından farklı değildir. Zât 
ismi olarak belirtilen Hayat, İlim gibi isimler bir mazhar aracılığıyla 
değil, bizzat kendi hüviyetleri ile itibara alınırlar. Eğer zâttan farklı 


279. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 280. 
280. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 285. 
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olsalardı, o zaman Hakk'ın zâtında çoğalma ve ayrışma meydana ge- 
lirdi ki, bu muhaldir.?*! 


Esmâ-i zâtiyyenin Hakk'ın zâtının aynı olması bakımından, zâtâ 
müstakil olarak izâfe edilmesi, Fenâri'ye göre izaha muhtaç bir konu- 
dur. Nitekim o, bu hususa, zât isimlerinin Hakk'a yalnızca ta'ayyünü 
itibariyle verildiğini belirterek açıklık getirmektedir. Çünkü Mutlak 
Zât'ın bir ismi ve vasfı yoktur. Bu sebeple, onun zâttan farklı olmayan 
bu isimler yönünden bir ismi ve sıfatı bulunmaz. Bahsi geçen ta'ay- 
yün, ta'ayyün-i evveldir ki, “gaybın anahtarları” da denilen zâti isimle- 
ri kapsar. Hakk'ın bu mertebedeki durumunu ifade eden ehadiyyet de 
ta'ayyünün bir vasfıdır, zira mutlak-muayyen bir şeyin herhangi bir sı- 
fatı yoktur.23? Dolayısıyla, zâtın ilk rütbesinde münderiç olan itibarlar, 
zât isimleri olarak adlandırılırlar. Bu ilk rütbede itibarlar arasında bir 
fark yoktur.?83 Yani, zâti isimlerin hepsinin birbirinin ve zâtın aynı ol- 
duğunu söylemek yanlış olmaz. 


Zât isimlerinin hangi isimlerden oluştuğu konusunda muhakkik- 
ler farklı fikirler ileri sürmüşlerdir. Mesela, İbn Arabi, aynı zaman- 
da ulühiyyet isimlerinin de anaları/ümmehâtı olan Hayat, İlim, Kud- 
ret ve İrâde isimlerinin, zât isimlerine dahil olduğunu belirtmektedir. 
Ne var ki, bunların yanında Kuddüs ve Selâm isimlerini de, zât isim- 


281. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 45. Fenâri'ye göre, ismi olarak Hakk'a, ta'ayyün 
olarak ise kevne mensub olan hakikatler, bir vecihle Hakk'ın zâti isimleri- 
dir. Çünkü bunlar, onun zâtına nisbetle onun aynısı olan ilmi ta'ayyünleri- 
dir. Söz konusu bu hakikatler, Hakk'ın vucüdunun ve ehadi tecellisinin sü- 
retlerinin mazharları olduğu için onun zâtının meclâlarıdır. (Bkz.: Konevi, 
Miftâhu'-gayb, s. 53-54, (Tasavvuf Metafiziği, s. 69.)) Ancak bu mazharlık 
Hakk'ın hüviyeti yönünden gerçekleşmez. Zira Hak, bu yönüyle âlemler- 
den müstağnidir ve burası “Allah vardı, onunla beraber başka hiçbir şey yok- 
tu” makamıdır. Bahsi geçen mazharlık, ulühiyet sıfatlarının anaları olan ilk 
anahtarlar (el-mefâtih el-üvel) gibi, Hakk'ın külli tecelligâhları ve külli-zâti 
isimleri itibariyle, onun zâtının tecelligâhları olmaları bakımından gerçek- 
leşir. (Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 446.) Atpazâri, Hakk'ın zâtının meclâlarını 
esasen onun meclâlarının meclâları olarak değerlendirmektedir. (Bkz.: At- 
pazâri, Misbâhu'i-kalb, vr. 3$a.) 

282. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 166; 253; (Konevi, en-Nusüs, 5. 217-218, (Vah- 
det-i Vucüd ve Esasları, s. 74-75)'ten naklen.| 

283. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 318. 
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leri arasında saymıştır.28* Gaybın anahtarları olarak da adlandırılan ve 
Hayy, Alim, Kadir ve Mürid esmâsından oluşan zât isimleri, yedi ana 
(el-eimme es-seb'a) ismin asıllarıdır. Bu zâti isimler aynı zamanda ilk 
tecellinin kelimeleridir.285 Burada konuyu fazla uzatmadan özetle şu- 
nu söyleyebiliriz: her düşünür, zât isimlerini farklı farklı kategorize 
etmekte ve bu isimler her düşünüre göre farklı isimlerden oluşmakta- 
dır. Başka bir ifadeyle, zât isimleri tüm düşünürlere göre aynı isimler- 
den oluşmamaktadır.28 


Fenâri, zât isimlerini iki grupta incelemektedir: Birinci kısım, hük- 
mü ve eseri âlemde ta'ayyün eden, eser perdesinin arkasından ârifle- 
rin keşf ve müşâhede yoluyla bildiği kısımdır. İkincisi ise, eseri âlemde 
taayyün etmeyen ve gayb ilmine ayrılmış kısımdır. Bu ayrılmanın ne- 
deni ilâhi şe'nlerin sonsuz olmasıdır.237 Müellif, ikiye ayırdığı zât isim- 
lerinin “ümmehât/analar” olarak adlandırıldığını kaydetmektedir. Çün- 
kü sıfat ve fiil isimleri buradan çıkmaktadır. Ayrıca bu isimlerin zât ile 
irtibatları ve nisbetleri de zât isimleriyle gerçekleşmektedir.23 Zât isim- 
leri, bir nevi, bu iki tür esmânın anası gibidirler. Varlıkların zuhürunda 
esmânın rolü bahsinde de ele alacağımız gibi, zâti isimlerin ictimâın- 
dan nefes-i rahmâni ve genel varlık (vucüd-ı “âmm) ortaya çıkmaktadır 
ki, bunlar zâti isimlerden ilk meydana gelen şeylerdir.?89 

Bilindiği gibi, zât isimleri, ilm-i ilâhinin ilkeleridir. Bu ilkeler sa- 
yesinde ilm-i ilâhinin meseleleri bilinmektedir. Bu sebeple metafiziğin 
hemen hemen hiçbir konusu, ilâhi isimlere değinilmeden izah edileme- 
mektedir. Bu başlıkta ana hatlarıyla ortaya koymaya çalıştığımız zâti 
isimler, tüm meselelere sirayet ettiği için, bu konuya çalışmamızın pek 


284. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 285; Fenâri, İbn Arabi'nin İnşdü'd-Devâir'de zât, 
sıfat ve fiil isimlerine dair tanımlarını ve bu isimlerle ilgili bir tabloyu ay- 
nen aktarmaktadır. (Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 284; İbn Arabi, Ebü Ab- 
dullah Muhyiddin Muhammed b. Ali et-Tâi, İnşâi'd-Devdir, haz.: Âsım İb- 
rahim el-Kilâni, byy, ts., s. 192.) 

285. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 364. 

286. Fenâri'nin farklı düşünürlere göre kategorize ettiği zât isimlerinin örnekle- 
ri için bkz.: Fenâri, Misbâbwl-üns, s. 285. 

287. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 47. 

288. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 47,279. 

289. Fenâri, Misbâbwl-üns, s. 205, 369, 434. 
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çok yerinde temas edildiği gibi, özellikle de varlık mertebelerinin iza- 
hında değinilecektir. 


Ulühiyyet İsimleri 


İlâhi isimler tasnifinde her ne kadar müstakil bir kısım olarak de- 
gerlendirilmese de, zât isimleri içinde ulühiyyet isimlerine mutlaka atıf 
yapılmaktadır. Aslında ulühiyyet isimlerinin ve ulühiyyet mertebesinin, 
varlığın zuhürunu açıklamaya dönük bir ihtiyaçtan doğduğu söylene- 
bilir. Çünkü taayyün ve temeyyüzün bir isim olarak değerlendirildiği 
bu sistemde, zât isimleri, ontolojik yapısı gereği bilinmezlik, ehadiyyet 
ve mutlaklık halindedir. Hakk'ın mahlükâtla irtibatının gerçekleşmesi 
zât isimlerinin ilk mertebesi olan ulühiyyet isimleri ile gerçekleşir. Ni- 
tekim Fenâri, ulühiyyeti bir mertebe olarak değerlendirmektedir. Ona 
göre ulühiyyet, Hakk'ın tüm güzel sıfatlarının ve yüksek isimlerinin 
cem'inin ehadiyyetinin hakikatidir. Fenâri'ye göre, Gazzâli'nin ve na- 
zar ehlinin ulühiyyete yaklaşımı da bu şekildedir.?* 

Konevi'nin ulühiyyet isimlerinin anaları olarak adlandırdığı Hayy, 
Âlim, Mürid ve Kâdir isimleri zât isimlerinin gölgesi gibidirler. Bunlar, 
aynı zamanda zât isimlerinin koruyucusu olarak da telakki edilmekte- 
dirler. Ulühiyyetin hakikatinin en büyük ismi ise, “Allah” ismidir. Ana 
isimlerden Hayy ismi ve ulühiyyet isimlerinden diğerleri, bu mezkür 
dört isme ve Allah ismine tâbidir. Allah ismi ulühiyyetin hakikatini eha- 
diyyet-i cem açısından öğretmek için konulmuş bir isimdir." 

Fenâri'nin ulühiyyet isimleri ile ilgili belirttiği hususlardan biri- 
si de ulühiyyet isimlerinin akabinden “tâli isimler” olarak tabir ettiği 
diğer esmânın gelmesidir.292 Esâsen ulühiyyet, varlıksal değil ma'kül 
olan mertebesi bakımından, herhangi bir vucüda sahip değildir. Bu- 


290. Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 298. 

291. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 289. Allah isminin câmiliği sebebiyle diğer isimle- 
rin ne hakiki ne de mecâzi olarak onunla ortak olması düşünülemez ve di- 
ger tüm isimler Allah ismine nispet edilir. Bu iki sebep dolayısıyla, Allah is- 
minin ism-i a'zam olması muhtemeldir. (Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 298.) 

292. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 269; Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb vr. 40a. 
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nun yanı sıra, kendisiyle nitelenmiş ve isimlenmiş olan Hak'tan fark- 
lı da değildir. Ulühiyyet ismi olan Allah ismi de, tüm mertebeleri ve 
mevcüdâtı cem' etmektedir.293 Ulühiyyet; “kemâlât ile zâti tahak- 
kuk” olarak tanımlanabilir. Bunun yanı sıra o, ma'büdiyetle tanın- 
mak, ma'büd olarak bilinmek de demektir. Ulühiyyet mertebesinin 
ötesinde mutlak-gayb hazreti bulunur. Hüviyet gaybı olarak da ta- 
bir edilen bu alan kevnin kapsamı dışındadır. Çünkü onun ötesin- 
de bir isim, resim, naat, sıfat ve hüküm bulunmaz.?* Dolayısıyla, zât 
isimlerinin alt dalı olarak değerlendirebileceğimiz ulühiyyet isimle- 
ri, Hakk'ın zâtına mahsus olan isimlerin mutlaklıktan çıkarak, mah- 
lükâtla irtibatını sağlamaktadırlar. Bu noktada tüm isimleri cem' eden 
“Allah” ismi, ulühiyyeti temsil eden ve tüm isimleri kapsamına alan 
bir özellik arzetmektedir. 


b) Sıfat İsimleri 


Sıfat isimleri, “Hakk'ın şe'nlerinden ibaret olan ilmi hakikatler” 
şeklinde tanımlanmaktadır.2” Bunlar, zât isimlerinin, mutlaklıkları yö- 
nünden değil de, çok sayıda ve ta'ayyün etmiş olan taalluklarıdır. Me- 
sela vâhide bir nitelik olarak verilen vahdet, sıfat isimlerinden olur- 
ken, hüviyeti yönüyle onun aynı olan zâti vahdet ise zât isimlerinden 
sayılmaktadır.29 Çünkü vahdet, eğer vâhidin aynısı ise orada naat ve 
men'üttan oluşan bir ikillik bulunmaz. Eğer vâhide bir naat olarak ve- 
rilirse, bu durumda naat ve men'ütun ayrı ayrı varlıklarından söz et- 
memiz gerekir ki, bunun da bir tür kesret olduğu açıktır. Zât isimleri, 
hiçbir itibar ve taalluk olmaksızın yalnızca o esmânın aynı olarak zâta 
verilen isimler iken; hükmü umümilik taşımayan, #1a“kül ya da mahsüs 
bir çeşit çokluğu hissettiren esmâ türü ise sıfat isimleridir.297 


293. Bursevi, Şerhu Miftâhi'-gayb, vr. 39a. 

294. Kırımi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 63b-64a. 

295. Fenâri, Misbdhu'l-üns, s. 292. 

296. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 280. 

297. Fenâri, burada sıfat isimlerinin çokluğu hissettirmesini sağlayan delâlet tür- 
lerine odaklanmaktadır. Ona göre söz konusu iş'âr/hissettirme üç tür delâ- 
let ile sağlanır. (Detaylı bilgi için bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, 283.) 
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Sıfat isimlerinin zuhüru, zât isimlerinin hükümlerinin ictimâından 
meydana gelmektedir. Zât isimleri başlığı altında da zikrettiğimiz gi- 
bi, ümmehâtanalar olarak adlandılan zât isimleri, sıfat isimlerini do- 
gurmaktadır. Yani sıfat isimlerini oluşturan zât isimleridir. Bunlar, ilk 
mefâtih/anahtarlar ve onun koruyucusu olan zâti teveccühlerden mey- 
dana gelir. Bahsi geçen ictimâ, varlık mertebeleri bahsinde ele alacağı- 
mız, nikâh mertebelerinin ilkinde gerçekleşmektedir. Sıfat isimleri, zât 
isimlerinden taallukları itibariyle meydana gelen nisebi temâyüzlerle 
ayrışmaktadır.2* Bu tür isimlere örnek olarak, “vahdet” sıfatının Zât'a 
vâhidin aynı olarak değil de, onun bir sıfatı olarak izafe edilmesini ve- 
rebiliriz. Sıfat isimlerinin ictimâından birinci nikâhın hükümleri olan 
ilmi ta'ayyünler meydana gelmektedir. Fiil isimlerinin ictimâından ise 
bunlara tâbi olan vucüdi ta'ayyünler oluşmaktadır.?* 


Zât isimlerinden meydana gelen ve manâlarında bir çeşit çok- 
luk hissi bulunan isimler sıfat isimleridir. Bunların oluştuğu mertebe, 
Hakk'ın ta'ayyünsüzlükten çıkarak, zuhüra başladığı mertebedir. Bu 
nedenle, zât isimlerinde isim-müsemmâ ayniyeti esasken, sıfat isimle- 
rinde, müsemmâlardan oluşan nisbet ve taalluklar devreye girmekte- 
dir. Bu yüzden sıfat isimleri zâtın gayrıdır. 


c) Fiil İsimleri 


Hangi şekide olursa olsun, çeşitli tarz, cihet ve kalıplarıyla fiil an- 
lamı veren isimler fiil isimleridir. İcâd/yaratma, ihyâ/diriltme, izhâb/gi- 
derme, imâte/öldürme, tecelli, hicâb/örtme, keşf/açma, setr/gizleme vs. 
gibi özellikler fiil isimleri kısmına girmektedir.*9 Fiil isimleri, sıfat isim- 
lerinin ictimâından meydana gelmektedir. Vucüdi ta'ayyünler, fiil isim- 
lerinin hükümleridir ve bunlar ilmi ta'ayyünlere tâbidirler. İlmi ta'ay- 
yünler de sıfat isimlerinin ictimâıyla ortaya çıkmaktadır.” Dolayısıy- 
la zât, sıfat ve fiil isimlerinin neticeleri, biri diğerini oluşturmaktadır. 


298. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 292. 

299. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 279. 

300. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 283. 

301. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 279, 284. Ayrıca bkz.: İbn Arabi, İnşâü'd-Devdir, 
s. 191-152. 
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İlâhi isimlerin buraya kadar bahsi geçen üç ana kısmı, ifade edildiği 
gibi birbirlerine bağlıdır. Bunlar, Hakk'ın a'yân-ı sâbiteyi müşâhedesi ile 
ortaya çıkmaktadır. Bir diğer tâbirle, mezkür müşâhede bu esmâ? türle- 
ri arasındaki bağlantıyı ortaya koymaktadır. Buna göre Hakk'ın a'yân-ı 
sâbiteyi kendi zâtında müşâhede etmesi, zâti ilminin mertebesinde, zâtı- 
nın istilzam ettiği ve varlığının lâzımı olan hakikatleri görmesi demek- 
tir. Söz konusu bu hakikatler, zâti isimler ve bu isimlerin lâzımlarıdır. 
Sıfat isimlerinden ibâret olan hakikatler, zât isimlerinin tâbileridir. Fiil 
isimlerinden ibaret olan hakikatler ise sıfat isimlerinin lâzımları ve çe- 
şitli keyfiyet ve ta'ayyünlerdir.3*? Bunun yanı sıra bu üç kısım esmâ'ın 
her birinin bir meclâsı vardır. Bu tecelli yerleri bir bakıma bu esmânın 
ontolojik yönlerini göstermektedir. Zira zât isimlerinin hakikatlerinin 
meclâsı, ilk mertebe olan gaybi âlemdir. Sıfat isimlerinin meclâsı amâi 
mertebe iken, fiil isimlerinin meclâsı ise, kevni mertebelerdir.*93 Bura- 
da zikredilen tasnif, varlık mertebelerinde de zikredileceği üzere vucü- 
dun üç ana mertebesine taalluk etmektedir. Bunlar ilâhi-gaybi mertebe, 
kevni mertebe ve bu ikisi arasındaki berzahi mertebedir. 


d) İsm-i A'zam 


Süfilerin ilâhi isimler bahsinde üzerinde durdukları önemli bir ko- 
nu da, “ism-i a'zam” meselesidir. Konevi, Kırk Hadis Şerhi'nde, ism-i 
a'zamın, müsemmâya delâletinin tamlığıyla bu vasfı kazanabileceğine 
dikkat çekmektedir. Aksi takdirde, Hakk'a nisbet edilen ilâhi isimle- 
rin büyüklük-küçüklük ilişkisi içinde değerlendirilmeleri güçtür. Ko- 
nev'nin izahına göre “isim” kelimesi alamet anlamına gelen “sime” 
kökünden türemiş olup, müsemmâ için bir tanıtıcı mâhiyetindedir. Ta- 
zammun ettiği tarifi tam olan isimler, tazammun ettiği târifi nâkıs olan- 
lara nisbetle daha büyük (a'zam) sayılır. İsm-i a'zam ifadesi, tarif cihe- 
tindendir, yoksa perdeli insanların zihinlerinde yerleştiği şekilde tesir 
cihetinden değildir. Yani ism-i a'zamın bu vasfı kazanması, diğer isim- 
lerden daha fazla tesir kuvvetine sahip olduğu için değildir. Konevi, 


302. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 30, (Tasavvuf Metafiziği, s. 37). 
303. Bursevi, Şerhu Miftâhi'-gayb, vr. 41b. 
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bu konuda Ebü Yezid Bistâmi'nin (v. 234/848) şu ifadelerini nakleder: 
Ebü Yezid Bistâmi'ye “ism-i a'zam”ın ne olduğu sorulunca o, “Siz ba- 
na O'nun asgar/en küçük olan ismini gösterin, ben size a'zam/en bü- 
yük olanını göstereyim” demiştir. Muhakkiklere göre, Allah'ın isimle- 
rinin hepsi büyüktür. Kişi sâdık bir şekilde bu isimlerden hangisine ya- 
pışırsa, o isim onun için faâl olur.”0* 

Fenâri'ye göre bir ismin a'zamiyetinin müsemmâsını tarif etmesi- 
ne mahsus bir mertebesi vardır. Dolayısıyla hangi ismin tarif etme gü- 
cü daha tam ise, o isim diğerlerinden daha büyüktür (a'zam). Fenâri, 
tarif ve delâlete ait olan bu a'zamlığın iki çeşidi olduğunu belirtmek- 
tedir. Bunlardan birisi telaffuz ve kitâbete/yazıya dahil olan kısım, di- 
geri ise, pek çok bakımdan telaffuz ve yazının dışında ve insân-ı kâ- 
mile mahsus olan kısımdır. Müellif, birinci kısma örnek olarak “Sizin 
ilâhınız tek bir ilâhtır”995 ve “Allah kendisinden başka hiçbir ilâh bu- 
lunmayandır”9* âyetlerini örnek olarak vermektedir. Zira bu âyet- 
lerde, Cenâb-ı Hakk'ın tek ilâh oluşu, telaffuz ve yazı olarak ifâdeye 
dökülmüştür. Diğer kısım ise insân-ı kâmil mertebesine tekâbül et- 
tiği için, cem'liği, vâhidiyyeti ve berzâhiyyeti ile, Hak hazretine zât, 
sıfât, fiil ve mertebe bakımından daha kâmil bir şekilde delâlet et- 
mektedir. İşte bu delâlete telaffuz ve yazının herhangi bir katkısı söz 
konusu değildir.?9? 

Fenâri, bu taksimi, Cendi'nin Fws&s şerhindeki görüşleriyle mu- 
kayese eder. Cendi'ye göre ism-i a'zam, hakikat-manâ ve süret-la- 
fız olarak iki yöne sahiptir. Hakikat olması tüm kemiâli hakikatlerin 
cem'inin birliğidir. Manâ yönü ise, her asırda ilâhi emaneti taşıyan 
insân-ı kâmildir. Süret yönü, kâmilin süretidir ki, o asrın kâmilinin 
kâbiliyetine göre zuhür eder. Husüsi bir terkib şeklindeki harf ve 
isimlerden meydana gelmiş olan lafzi yönü ise, Allah'tan vasıtasız 
olarak alınmasıdır. Bu da ancak rüya, keşf, tecelli gibi kaynaklarla 


304. Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 290. (Konevi, Kırk Hadis Şerhi ve Tercüme- 
si, s. 82'den naklen.) 

305. Bakara,2/163. 

306. Âl-iİmrân, 3/2. 

307. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 291. İsm-i a'zamın çeşitli delâlet ve örnekleri için 
bkz.: Bursevi, Şerhu Miftâbi”l-gayb, vr. 40b-41a. 
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mümkündür. Fakat Allah Teâlâ kâmillere bunu öğretmeleri için izin 
vermemiştir. ?08 


İsm-i a'zam hakkında, İslâm kültüründe ve muhakkiklerin anlayı- 
şında pek çok farklı görüş ileri sürülmüştür. Ancak Fenâri'ye göre, -di- 
ger muhakkiklerde olduğu gibi- bir isme a'zamlık özelliği veren şey, 
onun müsemmâsına tam olarak delâlet etmesi ve onu kâmil bir şekilde 
tarif etmesidir. Dolayısıyla ilâhi isimlerin anlamları veya herhangi bir 
özelliğiyle büyüklük-küçüklük ayırımına tâbi tutulması uygun değildir. 


e) Allah İsmi 


Gerek tasavvuf kültüründe gerekse İslâm kültüründe, esmâ-i hüs- 
nâ içerisinde yer alantüm isimler mukaddes sayılmakla birlikte, ism-i 
câmi' olması hasebiyle “Allah” ismine ayrı bir önem verilmiştir. Ulü- 
hiyyetin sembolü olan bu ismin kuşatıcılığı üzerinde duran Fenâri de, 
diğer esmâ'ın Allah ismine mensup olduğunu, çünkü bu ismin, ism-i 
a'zama benzediğini belirtmektedir.** Daha açık bir ifadeyle, Allah is- 
mi, tüm ilâhi isimleri cem“ etmektedir. Bunun yanı sıra, gaybi mer- 
tebelerle ayni vucüdları birleştiren bir mertebeye de sahiptir.3!'9 Ay- 
rıca, bu isim asli, fer”i, ilâhi ve kevni hakikatlerin tamamının cem' 
olunduğu bir kelimedir.?!! Dolayısıyla Allah ismi, zât gaybında bulu- 
nan ilmi hakikatleri, bunların ta'ayyünlerini ve kevni süretleri kap- 
samaktadır. Buna göre, varlığın tüm boyutları bu ismin muhtevâsın- 
da yer almaktadır. 


Fenâri'nin bu yaklaşımı, Allah ismi hakkında gelenekteki anlayışa 
benzemektedir. Nitekim Gazzâli, bu ismin, doksan dokuz ismin en bü- 
yüğü olduğunu vurgulamaktadır. Çünkü Allah ismi, bütün ilâhi sıfat- 
ları cem* eden zâta delâlet etmektedir. Diğer isimler ise İlim, Kudret 
gibi yalnız ifade ettikleri manâ birimlerine delâlet etmektedirler. Ayrı- 


308. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 291. 

309. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 298. Ayrıca bkz.: Gazzâli, Esmâü'l-Hüsnâ, s. 62- 
63. 

310. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 683. 

311. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 325. 
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ca bu isim, Allah'tan başkasına ne hakiki olarak ne de mecazen delâlet 
etmez. Bu sebeple Allah'tan başkası için kullanılamaz. Halbuki Kâdir, 
Âlim, Halim gibi isimler başkalarına verilebilmektedir.*!? Ahmed Kı- 
rımi bu ismin diğer esmâyı câmi olması yönüyle, Cenâb-ı Hakk'a delâ- 
let etmesinin daha uygun olduğuna temas etmektedir. Ona göre Allah 
esmâsı söylendiğinde Hak'tan başkası anlaşılmayacağı için bu isim ona 
mutâbıktır.** Bu mutabakat, Allah isminin ism-i azam olması ihtimâ- 
lini düşündürmektedir. Çünkü ism-i a'zam olmanın şartı, müsemmâya 
kâmil bir tarzda delâlet etmektir. İşte bunu sağlayan isim Allah ismidir. 


Molla Fenâri, Allah isminin, Hakk'ın ulühiyyetinden türediğini, 
kökeninde de onun ilâh olmasının yattığını belirtmektedir. Allah is- 
minin tüm isimlerin kaynağı ve hepsini cem' eder nitelikte olması, 
bir bakıma onun ulühiyyete delâlet etmesi sebebiyledir. İsmin iştikâ- 
kı ise Fenâri'ye göre şöyledir: Allah isminin aslı “. /hâ”dır. Bu, onun 
zâti gaybi hüviyetine işaret eder. Sonra ona mülk “J /lâm”ı ilave edil- 
miştir. Çünkü o, yaratıcısı olması itibariyle hakikatte küll'ün mâliki, 
yani sahibidir. Bu ilâve ile “J” olur. Daha sonra tazim ve onu tekidle 
yüceltmek için başına harf-i tarif (Ji) getirilmiş ve böylece “Allah” (wi) 
ismi türetilmiştir.»(* 


Allah isminin diğer tüm isimlerden üstün ve onları kapsayan bir 
isim olması hususunda Abdülkerim Cili de aynı kanaattedir. Ona gö- 
re Allah isminin diğer isimlerle ilişkisi, zâtın sıfatlarla ilişkisine benzer. 
Nasıl ki, sıfatlar zâta bağlı olarak varlık kazanıyorsa, aynı şekilde diğer 
tüm isimler de Allah ismine bağlıdır. Bu nedenle Cili, Allah isminin, 
meşhur doksan dokuz ismin dışında olduğu görüşündedir. Çünkü Al- 
lah, zâtın isimlerinden herhangi birisi değil, bütün isimlere sahip olan 
zâta verilen addır. Buna göre Allah ismi, gerek üstünlük bakımından 


312. Gazali, Esmâü'l-hüsnd, s. 62. 

313. Kırımi, Şerhu Miftâhi”l-gayb, vr. 6a. 

314. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 299. Allah isminin türemiş veya câmid (donuk/ 
türetilmemiş) olduğu şeklinde iki tür tartışma vardır. Abdülkerim Cili bu 
tartışmalara bu ismin türetilmemiş olduğu görüşüyle katılmaktadır. Çün- 
kü Hak, âlemi yaratmadan önce bu isme sahipti. Başka bir ifadeyle türeyen 
(müştak) ve kendisinden türetilen (müştak minh) şeyler, yani kelimeler ya- 
ratılmadan önce Hak, Allah ismini taşımaktaydı. İşte bu nedenle Allah is- 
mi, zâta verilen câmid bir isimdir. (Kartal, Abdülkerim Cili, s. 115.) 
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ve gerekse kapsamlılık bakımından diğer bütün isimlerden farklıdır.*5 
Birlik çeşitleri bahsinde de geçtiği üzere isim ve sıfatlar mertebesi olan 
vâhidiyyette sıfatlar, nisbet ve izafetler, Hakk'a Allah ismi açısından 
verilir. Çünkü bu isim, tüm sıfatların, vahdet ve kesretin kaynağıdır.?"* 


Cenâb-ı Hakk'a ait olan tüm isim, sıfat ve vasıfların kaynağı olan 
Allah ismi, bunların tamamını câmi“ olması bakımından hepsinin üze- 
rinde yer almaktadır. Bu sebeple, diğer isimlerin müstakil olarak içer- 
diği mânâların tamamını kendisinde taşımaktadır. Ulühiyyetin sembo- 
lü olarak değerlendirilen Allah isminin, yalnızca Hakk'a ait olan ilah- 
lığa vurguda bulunması ve ism-i câmi olması sebebiyle ondan başkası 
için kullanılması söz konusu değildir. 


3. İsim ve Sıfatların Birbiriyle İlişkisi 


İlâhi isimlerin her biri, hem taşıdığı husüsi mânâ cihetinden Hakk'ı 
tesmiye etmekte hem de onun zâtına delâlet etmektedir. Bu noktada 
ilâhi isimlerin biri isim-müsemmiâ diğeri de isim-zât olmak üzere iki yö- 
nünün olduğu söylenebilir. İlk olarak İbnü”l-Kasi tarafından ortaya atı- 
lan bu anlayış, Ekberiyye geleneğinde oldukça yaygındır. Fenâri de bu 
meseleye, Misbâhu'l-üns'te Fusüs'tan ve İbnü'l-Kasi'nin Hal'u'n-na'leyn 
adlı eserinden nakiller yapmak süretiyle temas etmiştir. Buna göre her 
bir ilâhi isim, hem zâta hem de ismi olduğu ve isminin özellikle zorun- 
lu kıldığı özel manâya delâlet eder. Şu halde her bir isim, zâta delâlet 
ettiği sürece bütün isimleri ihtivâ eder, fakat kendine has olan mânâya 
delâlet ettiğinde ise sadece o anlama gelir ve diğer isimlerden farklıla- 
şır. Mesela Rab, Hâlık, Musavvir gibi isimler, kendi husüsi manâların- 
da tek ve diğer ilâhi isimlerden farklıdır. Kısaca, ilâhi isimler, zât yö- 
nünden müsemmâsı ile aynı, fakat kendi özel mânâsı bakımından mü- 
semmâsından farklıdır.3!7 


315. Kartal, Abdülkerim Cili, s. 114. 

316. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 174. 

317. İbn Arabi, el-Fusüs, s. 77; Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 145; Izutsu, Toshihiko, 
İbn Arabi'nin Fusüsu'ndaki Anahtar Kavramlar, trc.: Ahmet Yüksel Özem- 
re, Kaknüs Yay., İstanbul 1998, s. 150. 
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İbn Arabi, her ilâhi ismin bahsettiğimiz şekilde, zâta delâlet eden ve 
kendi özel mânâsını taşıyan iki yönü olmasını, Muntakim ismi örneğin- 
de açıklamaktadır. Mesela bir kimse Allah'a “Rab” ismiyle dua edeceği 
gibi, Müntakım ismiyle de dua edebilir. Her ne kadar iki ismin mânâ- 
sı birbirinden farklı olsa da, her ikisinin de tek bir zâta delâlet etmele- 
ri bakımından, bu iki isim tek isim gibidir.*!8 Çünkü ilâhi isimler ken- 
dileriyle isimlendirilmiş zâtı gösterdiği gibi, aynı zamanda kendi haki- 
katleriyle farklı anlamları da gösterir. Böylece insan, başka isimlerden 
ayrışmasını ve farklılaşmasını sağlayan anlamıyla değil, yalnızca o isim- 
le isimlendirilmiş zâtı göstermesi yönünden Muntakim ismiyle merha- 
met isteyebilir; çünkü bir isim zâta delâlet etmesi bakımından başka bir 
isimden ayrışmaz.?!? Bu anlayışa göre, ilâhi isimlerden her biri, bütün 
isimlerin müsemmâsıdır. 


Bu görüşün temelinde muhtemelen, “De ki, ister Allah diye dua 
edin ister Rahmân diye, hangisiyle dua ederseniz edin, en güzel isim- 
ler ona aittir” 9 âyeti yer almaktadır. Zira her durumda, dua edilen 
bu isimlerin delâlet ettiği Zât olduğu için, Allah'a herhangi bir isimle 
dua etmek arasında bir fark yoktur. Bilindiği gibi, zât mertebesinde 
Hakk'ın tüm isim ve sıfatları cem' halinde, herhangi bir temâyüz, ta'ay- 
yün ve taaddüd söz konusu olmaksızın bulunmaktadırlar. İlâhi isimle- 
rin hepsinin müstakil manâlarının yanı sıra zâta delâlet etme bakımın- 
dan aynı manâda ve eşit olmaları, kanaatimizce esmâ'ın bu mertebe- 
de bulunmasından kaynaklanmaktadır. Zira ilâhi isimler, özel yönle- 
riyle tahassus etmeden önce, zâtta müstağrak halde bulunmaktadır ve 
burada zâtın aynıdırlar. Bu sebeple, delâletleri de manâları da birbiri- 
nin aynı olmaktadır. 


İsimlerin mertebeleri, birbirleriyle irtibatlı, bunların hükümleri de 
kesinlik ve eksiklik hükümlerini açıklayan tevâfuk ve tebâyün ile bir- 
birlerine bağlı ve iç içe olduğu için, bu mertebelerin hükümleri altın- 
da bulunmaları ve eserlerinin mahalli olmaları açısından da yaratıkla- 


318. Afifi, Fusüsu'l-Hikem Okumaları için Anahtar, s. 387. 

319. İbn Arabi, Fusüswl-hikem, s. 180, (Fusüsu”l-bikem, s. 197.) 

320. İsrâ, 17/110. 

321. Afifi, Ebw'l-Alâ, İslâm Düşüncesi Üzerine Makaleler, trc.: Ekrem Demirli, İz 
Yay,., İstanbul 2000, s. 324. 
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rın halleri farklı ve çeşitlidir. Esmâ'ın mertebe ve hükümlerindeki fark- 
ılık, ya da bunlardan birisinin diğerlerine baskın olması, sadece varlı- 
ğın zuhürunda değil aynı zamanda ma'rifette de çeşitliliğe yol açmış- 
tır. Nitekim, mertebe ve mahallin baskınlığına göre, kişinin bilgisi ve 
inancı şekillenir. Böylece bu kimse tenzih eder, teşbih eder, tenzihi ve 
teşbihi birleştirir, şirk koşar veya muvahhid olur. Konevi zıt görüşleri, 
muhtelif halleri, çeşitli maksat ve teveccühleri bu duruma bağlamıştır. 
Buna göre varlığın mertebelerini ve esmâ'ın hakikatlerini bilen kimse, 
farklı tarz ve terkiblerine göre inançların, şeriatlerin, dinlerin ve gö- 
rüşlerin sırrını bilir.*2 


İlâhi isim ve sıfatlar, sonsuz sayıdaki mazharlarda zuhür ettiği için 
sonsuzdurlar. Ancak, tek bir zâta delâlet etmeleri yönüyle hepsinin bir 
olduğunu söylemek de mümkündür. Ekberi gelenekte bu anlayışın te- 
orisyeni İbnü'l-Kasi'dir. Bu görüş, başta İbn Arabi olmak üzere onun 
takipçilerinin eserlerinde de yer almaktadır. 


4, Varlıkların Zuhürunda İsim ve Sıfatların Rolü 


Hakk'ın, mutlaklığı ve âlemlerden müstağniliği açısından herhan- 
gi bir ismi ve sıfatı bulunmaz. Fakat, Hakk'ın varlık nurunu yayma- 
sı veya ta'ayyün ve zuhür etmesi şeklinde ifade ettiğimiz, mahlükât- 
la irtibatı bakımından esmâ' ile tavsif edilmesi gereklidir. Zira onun 
mutlaklıktan çıkarak ta“ayyüne başlaması bu esmâ' vasıtasıyla gerçek- 
leşmektedir. Dolayısıyla Hakk'ın âlemle irtibatının temel unsuru es- 
tan sonra husüsi birer karakter kazanan her bir mümkinin, bu husü- 
siyetini belirleyen de onlarda tczâhür eden isimlerdir. Bu noktada es- 
mâ? hem Hak açısından hem de mümkinât açısından oldukça belir- 
leyici bir etkendir. 


Mutlak Vucüd olan Hakk'ın, zuhürunu yansıtan kâbillere onların 
külli/tümel yapıları bakımından nisbeti ve kendi içinde özel bir ictimâ- 


322. Bkz.: Konevi, İ'câzü'l-beyân, s. 233-234, (Fdtiha Süresi Tefsiri, s. 333-334). 
Esmâ'ın tebâyün ve tenâsübünün sonuçları hakkında bkz.: Bursevi, Şerhu 
Miftâhi'l-gayb, vr. 42a. 
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sı bulunmaktadır. Söz konusu bu ictimâ Hakk'ın mahlükâtta tesiri için 
bir şart olduğu gibi, her türlü manevi, rühâni, hissi ta'ayyünün de sebe- 
bidir. Abdurrahman Bursevi, Hakk'ın vucüdunun lâzımı olan zâti isim- 
lerin, esâsen onun her bir teveccüh ve tesirinin lâzımı olduğunu ifade 
eder.” Bu ictimâ bâtında değil de, zâhirde vahdânilik özelliğine sahip- 
tir ve esmâ'ın bâtınında saklı olan ve bilinmeyen özel bir neticeyi izhâr 
ettirir. İşte bu netice bir eser olması bakımından “esmâ'ın hükmü” ola- 
rak adlandırılır. Bu hüküm varlığı itibariyle bir mümkine izâfe edilirse 
“kevni vucüd” adını alır. Mazharlığı itibariyle isimlendirilirse, tüm es- 
mâyı birleştiren “câmi? süret” diye adlandırılır. Tüm kuvveleri ve mü- 
essir hakikatleri ehadi ve cem'i olarak birleştirmesi yönüyle de “ruh” 
olarak isimlendirilir. Aynı özelliği taşıması fakat tedbiri de kapsamasıy- 
la “nefs” olarak adlandırlır. Mertebesine uygun bir imtizaçla ehadi-cis- 
mâni bir neş'et olması yönüyle ise “mizâc” olarak adlandırılır. Mezkür 
hüküm, mümkinin mertebesinde o mertebeye göre zuhür eder.*?* Do- 
layısıyla, varlığın geçirdiği tüm aşama ve süreçlerde, ortaya çıkan her 
bir şey, doğrudan ilâhi isimlerin çeşitli ictimâ ve terkiblerinden meyda- 
na gelmektedir. Buna göre mümkinâtın tüm ontolojik süreçlerinde te- 
mel belirleyicilerinden birisi bu isimlerdir. 


İlâhi isimler teorisi, başlı başına Tanrı-âlem münâsebetini izah et- 
meye yöneliktir. Esmâ ve sıfât konusuyla ilgili olarak ele alınan her bir 
mesele, nihayetinde bu münâsebeti sağlıklı bir şekilde yorumlamak üze- 
re birbiriyle ilişki içindedir. Mutlak varlık olan Hakk'ın zâtının ehadiy- 
yeti açısından hiçbir şeyle bağlantısının olmaması, onun vâhidiyyet mer- 
tebesinde isim ve sıfatlarla vasıflanmasını gerektirmiştir. “Bir şeyin sırf 
varlığı açısından herhangi bir tesiri olmaz.” ilkesi, Tanrı'nın nitelikle- 
rini temellendirmektedir. Âlemdeki çokluk ise bu niteliklerin bir sonu- 
cu olmaktadır. Ehadiyyeti açısından yaratma ve icâdla birlikte zikredi- 
lemeyen Mutlak Varlık'ın bu yönüyle idrâke konu olması da mümkün 
değildir. Bilakis bu durum O'nun isim ve sıfatlar mertebesi olan vâhi- 
diyyeti yönüyle gerçekleşmektedir. 

Bütün ilişkilerden bağımsız olan zâtın bilinmesi iki şekilde müm- 
kündür: birincisi kendisini açarak, bütün varlığı meydana getirmesidir 


323. Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 54b. 
324. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 354,374. 
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ki, bu ontolojik bilinmedir. İkincisi ise zâtın kendisini kullarının kal- 
binde açmasıdır ki, bu da epistemolojik bilinmedir. Ontolojik bilinme 
isim ve sıfatların zuhür etmesiyle, âlemin yaratılmasıdır. Buna göre, 
esmâ? ve sıfât zât ile âlem arasındaki ilişkiyi sağlayan ara mertebeler- 
dir. Zira daha önce de ifade ettiğimiz gibi, Hakk'ın taalluksuzluk yönü 
olan ehadiyyetiyle yaratma teveccühü birlikte bulunmaz. Çünkü onun 
herhangi bir şeyle irtibatı yoktur. Bilakis yaratma, Hakk'ın zâti-ezeli 
ilminin hükmünden kaynaklanmaktadır. Bu ilim ise Hakk'ın zâtı, es- 
mâ'ı, sıfatları ve ma“lümâtıyla olan bağlantısının ihatası altındadır. Bu- 
na göre varlıkları meydana getiren ve aynı zamanda âlemin yaratılma- 
sındaki temel unsur, isim ve sıfatlardır. Fenâri, yaratmanın gerekçesini 
doğrudan zâti isimlere bağlamaktadır. Zira, yaratma sebepleri, mefâti- 
hul-gayb/gaybın anahtarları olarak tabir edilen zâti isimlerdir. Bun- 
lar aynı zamanda zâtın ve ma'lümâtın gaybının fâtihası yani, açılması- 
nı sağlayan unsurlardır.*? Dolayısıyla, Hak, zâti isimlerin işlevselliğini 
sağlamak üzere âlemi icâd etmiştir. 


Konevi'ye göre, hakikatlerin ve ilâhi isimlerin iki itibarı bulunmak- 
tadır. Bunlardan biri, zuhürlarının bir başkasına bağlı olması yönüyle 
ihtiyaç ve talep içinde olmaları, diğeri de ta'ayyün hükmünü ve eseri 
kabul etme özelliğidir.926 Fenâri, bu konuda, “esmâ'i hakikatlerin ta- 
mamının zuhüru, imkâni kâbillere bağlıdır ve bunların hepsi, aynları- 
nın ve kemâllerinin zuhürunu istemektedirler” der. Kevni hakikatlerin 
kemâlâtının zuhüru ise esmâ'i tecellilere bağlıdır. Bu esmâ'i tecelliler, 
ise nefesi-sâri tecelliler ve bu hakikatlere, onlara göre yayılan vucüd-ı 
vâhidden ibarettir.*27 Kevnin yani âlemin zuhüru ilâhi isimlerin tecelli- 
lerini yansıtacak meclâlara duyduğu ihtiyaçtan hâsıl olmuştur. 


Nisbet ve izâfetlerden ibaret olan bu sıfatlar, âlemin zuhürunu sağ- 
lamaktadır. İşte bu ilâhi nitelikler, her türlü çokluk, ta'ayyün ve tezâhü- 
rün yanı sıra idrâk ve ihâtanın da ötesinde olan Zât-ı Mutlak ile, âlem- 


325. Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 378, 379. 

326. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 36, (Tasavvuf Metafiziği, s. 44). 

327. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 334. Kadızâdelilere karşı mücâdelesiyle meşhur 
olan Abdülmecid Sivâsi (v. 1049/1639) da âlemin ilâhi isimleri aksettiren 
bir ayna olduğunu belirtmektedir. (Bkz.: Gündoğdu, Cengiz, Bir Türk Mu- 
tasavvıfı Abdülmecid Sivdsi, Kültür Bakanlığı Yay., Ankara 2000, s. 378.) 
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deki mazharlar arasında bir berzah oluşturur. Âlemde zuhür eden ilâhi 
sıfatların toplamından ibaret olan w4hiyyet bu itibarla bir berzahtır.** 
Mutlak vucüd, zâtı itibârıyla hiçbir şeye taalluk etmezken, ilâhi sıfat- 
ların âlemle kesintisiz bir irtibatı vardır. Bir yönden ilâhi sıfatlar, âle- 
min varlığını sürdürürken bir diğer yönden de âlem bu sıfatları zâhir 
kılar.*2? Dolayısıyla, âlem ile ilâhi isimler arasında bu minvâl üzere bir 
münâsebet bulunmaktadır. i 


Fenâri'ye göre, mevcüdâtın tamamı ilâhi isimlerin tecellilerinin sü- 
retleri, asli şe'nlerinin mazharları ve ilmi nisbetleridir.*** Bu, bir bakı- 
ma ilâhi isimlerin varlıkların “varlık ilkesi” olmasına işaret eder. Zi- 
ra var olan her şey bir ilâhi ismin mazharı olarak var olmaktadır. Yani 
her şeyin varlık ilkesi bir ilâhi isimdir. Kanaatimizce, Konevi'nin ilâhi 
isimleri metafiziğin ilkesi olarak görmesinin arkasında yatan neden de 
budur.' Hak, mutlak olarak kaldığı sürece âlem diye isimlendirilebi- 
lecek hiçbir şey vucüda gelmemekte ve ilâhi kemâlin izhârı söz konusu 
olmamaktadır. Varlığın zuhüra gelmesi âlem açısından isti'dâdın (me- 
yıl, kâbiliyet) fonksiyonu ile; Hak açısından ise ilâhi isimler vasıtasıyla 
tahakkuk etmektedir. Konevi, varlığın zuhüru ile ilâhi isimler arasında- 
ki sıkı bağa, zâta ait ilâhi bir emrin, bir mazhara yalnızca o hakim isim 
cihetinden ulaşacağını söyleyerek işaret eder. Söz konusu mazhar da 
varlığı ve kulluğu açısından bu isim ve mertebe yönünden Hakk'a da- 
yanır. Böylelikle o mazhara, mesela “Abdu'l-Kâdir/Kâdir'in kulu”, “Ab- 
du'l-Cevâd/Cevâd'ın kulu”, “Abdu'l-Hayy/Hayy'ın kulu” vb. denilir.332 


328. Bkz.: Ebü Zeyd, Nasr Hamid, Felsefetü't-te'vil dirâsetün fi te'vili'l-Kur'ân 
inde Muhyiddin İbn Arabi, Darü't-Tenvir, Beyrut 1993, s. 51 vd. 

329. Afifi, Fusüsu'-Hikem Okumaları İçin Anahtar, s. 53, 54. Ayrıca bkz.: Çak- 
maklıoğlu, “İbn Arabi'ye göre İlâhi İsimlerin Âlemde Tecellisi”, s. 9. 

330. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 101. 

331. Gezegenlerin ve feleklerin devirlerinin sayıları ve onların tafsili türleri, süret 
ve mazharları oldukları isimlerin sırlarının adedine bağlıdır. Bu isimler, ge- 
zegenlerden ve feleklerden oluşur. Bu tafsili hareket ayrıca isimlerin hüküm- 
lerinin adetlerine, nisbetlerine, irtibatlarına, içeriklerine, taalluklarına, zıtlık- 
larına, tevâfuklarına, aralarındaki farklılık ve uyuma bağlıdır. (Fenâri, Mis- 
bâhu'l-üns, s. 528.) Dolayısıyla, âlemdeki düzen ve işleyişin her çeşidi, ilâhi 
isimlerin kendileri ve onların çeşitli hükümleri sayesinde gerçekleşmektedir. 

332. Konevi, İtcâzü'l-beyân, s. 113-114, (Fâtiha Süresi Tefsiri), s. 171-172; 
Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 357. 
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Âlemin yaratılmasında ilâhi isimlerin zuhür talebinin yattığına, âle- 
min aslında esmâ-i ilâhiyyenin ta kendisi olduğuna değinmiştik. Konu- 
ya Tanr/Hak merkezli baktığımızda, celâ ve isticlânın kemâlinin ya- 
ratmada temel bir fonksiyona sahip olduğunu görürüz. Fenâri'ye gö- 
re, tesirin yani yaratma ve icâdın sebebi “bilinmek istedim” diye tabir 
edilen gereklilik ve taleptir.333 Onun sevk edici illeti ise, esmâ'i kemâ- 
lin tahakkuku, yani celâ ve isticlânın kemâlidir.?3* Muhabbet, her şe- 
yin başlangıcıdır ve gaybın anahtarlarının ta'ayyününün, daha sonra 
da tüm esmâ'i ta'ayyünlerin kaynağıdır. Tüm ilâhi ve kevni hakikatler, 
bir mertebede ta'ayyün eder. Bu ta'ayyün bu muhabbetin iktizâ etme- 
siyle gerçekleşir. Çünkü muhabbet oraya sirayet etmiştir. Bu sirayetin 
hükmüyle muhabbetin neticeleri/eserleri kendisine izafe edilir. Çünkü 
celânın kemâlinin müteallıkı, ilâhi, kevni, vucüdi, ilmi olan esmâ? ve 
sıfâtın tafsilinin zuhürudur. Hiçbir şey, muhabbet ve talepten, o mu- 
habbetin tesiri söz konusu olduğu müddetçe hâli kalamaz. Muhabbe- 
tin tesiri ise, kâbillerin hakikati üzerinde baskın olan sıfat ve kendisi- 
ne hâkim olan mertebe açısından farklılaşmış süretler ile gerçekleşir. 
Külle sirayet ettiği için anahtarlar, her bir ilâhi hakikatin bâtınından 
gelen bu sereyânın hükmüyle, her bir kevni hakikatin bâtınından ge- 
len kabül ve isti'dât vasfıyla ve bu bahsi geçen tesirin hükmüyle zâhir 
olur. Böylece vucüd ve âlem her iki taraftan kemâle doğru talep, şevk 
ve teveccühle dolar. Esmâ, müteallıklarının zuhüruna doğru bir te- 
veccüh içindedir. Bu, tıpkı ilmin ma'lümlarına ve kudretin makdürla- 
rına olan şevki gibidir. Kevni hakikatler ise vucüdi feyze doğru bir te- 
veccüh içindedir. Bunların hepsi bâtınlarında gizli olan kemâlâtın ve 


333. Fenâri, zâti isimlerin zuhür ve tecelliye olan taleplerinin onlar için zâti bir 
hâl olduğuna dikkat çekmektedir. Çünkü bu isimlerin bulunduğu mertebe- 
de onların dışında hiçbir şey yoktur. Dolayısıyla onların bu talep ve şevkle- 
ride kendi zâtlarına ait bir durumdur. (Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 355.) 

334. Celâve isticlânın kemâli ile âlemin icâdı arasındaki irtibat hakkında bkz.: 
Fenâri, Misbâbw'l-üns, s. 603; Ertuğrul, İsmail Fenni, Vahdet-i Vucüd ve 
İbn Arabi, haz.: Mustafa Kara, İnsan Yay., İstanbul 2008, s. 33-34; Nab- 
lusi, Abdülgani b. İsmail, Âriflerin Tevhidi, trc.: Ekrem Demirli, İz Yay., İs- 
tanbul 2003, s. 45-54. Nablusi'nin bu eseri, Varlık anlayışının taalluk ettiği 
tüm meseleleri çok güzel bir şekilde özetleyen, hatta içeriği itibariyle Mis- 
bâhu'l-üns'e oldukça benzer görünen muhtasar bir metafizik el kitabı mâ- 
hiyetindedir. 
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hükümlerinin zuhür etmesi maksadına yöneliktir.5 Buna göre, ilâhi 
isimlerin zuhüra olan iştiyakının, Hakk'ın kemâlini izhâr etmeye duy- 
duğu asli muhabbetten kaynaklandığı açıktır. Zira bu zuhür olmasay- 
dı onların kemâlleri bilinemezdi.*3“ 


Tasavvuf kültüründe âlemin varlık sebebi olarak telakki edilen 
asli muhabbete, Hakk'ın, “Bilinmeyi sevdim ve bilinmem için mah- 
lükâtı yarattım”397 hadis-i kudsisi delâlet etmektedir. İşte bu bahsi ge- 
çen teveccüh, gereklilik, talep ve meyildir. Konevi'ye göre bu mu- 
habbet herhangi bir mevcüdla asla alaka kurmaz. Çünkü bu, meyda- 
na gelmiş olan bir şeyin olmasını (tahsilü?l-hâsıl) istemek demektir 
ki, bu imkânsızdır.*38 Halbuki, bu bilinme arzusunun müteallıkı, ya- 
ratmadan önce henüz zuhür etmemiş olan kemâldir. Yani kemâle du- 
yulan bir muhabbet söz konusudur. Fenâri, Hakk'ın bu bilinme arzu- 
sunun sonucu olarak meydana gelen zâti ve esmâ'i ma'rifetin ibadet 
olarak tabir edilen bir çeşit zuhür olduğunu iddia eder. “Ben insanla- 
rı ve cinleri yalnızca bana ibadet etsinler diye yarattım”? âyeti, mü- 
ellifimize göre, “beni bilsinler ve beni bir'lesinler diye yarattım” an- 
lamındadır.*9 Hakk'ın kemâlini tezâhür ettirmesi ise ilâhi isimler va- 
sıtasıyla, onların zuhüra duydukları talep ve şevk ile ifade edilmek- 
tedir. Nitakim ilâhi isimlerin birtakım nisbet ve izâfetleri bulunmak- 
tadır. Bu izâfetler ise kendi asli mütezâyiflerini (kendisine bağlı olan 


335. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 334. Kırımi, Hakk'ın icâdının gayesini temelde 
celâ ve isticlânın kemâline bağlamaktadır. Bu kemâl de ancak insâni-ilâhi 
süretin neş'etiyle mümkün olmaktadır. (Detaylı bilgi için bkz.: Kırımi, Şer- 
hu Miftâhi'l-gayb, vr. 164b-165a.) 

336. Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 360. 

337. Her ne kadar Aliyyü'i-Kâri bu sözün mânâsının sahih olduğunu söylese de, 
genelde usülcüler tarafından bu söz hadis olarak kabul edilmez. (Bkz.: Ac- 
lüni, Keşfü”1-hafâ, c. 11, s. 121.) Buna karşılık, başta İbn Arabi olmak üze- 
re, Tasavvuf ehli “ferm-i muhsin-i nebeviden (Hz. Peygamberin güzel ağzın- 
dan)” keşfen bizzat dinlediklerini ileri sürerek bu sözü hadis kabul ederler. 
Ayrıca, bu hadis hakkında pek çok süfi müstakil risâleler kaleme almıştır. 
Meselâ Bursevi'ninki (Bursevi, İsmâil Hakkı, Kenz-i mahfi, trc.: Abdülkâ- 
dir Akçiçek, Misvak Yay., İstanbul 1980), bunlardandır. 

338. Konevi, Miftâbu'-gayb, s. 36, (Tasavvuf Metafiziği, s. 44). 

339. Zâriyât, 51/56. 

340. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 358. 
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şeyleri)*! talep etmektedirler.?* İşte varlıkların zuhüru, bu talep ve 
onun karşılık bulmasıyla meydana gelmektedir. 


Fenâri, Hakk'ın kemâlâtını izhâr etmeye duyduğu bu muhabbet ve 
talebinin, onun zâtında herhangi bir fakr ve ihtiyaç vehmi uyandırma- 
sı ihtimaline zâti müstağniliğin tanımını yaparak engel olmaya çalışır. 
Ona göre zâtın müstağni olması, zât dışında hiçbir şeyle ilişkisinin/ta- 
allukunun olmamasıdır. Konevi ve Fenâri'nin “fakr” tabiri ile ifade et- 
tiği buradaki bilinme ihtiyacı, bir başkasıyla alaka kurulmaksızın söz 
konusudur. Bu, bir bakıma bir şeyin kendisine muhtaç olmasıdır. Ah- 
med İlâhi bunu bir kimsenin görmek için kendi gözüne ve işitmek için 
de kendi kulağına ihtiyaç duymasına benzetmektedir.** Bu durumda 
o şey, hâcetten müstağni olmamakla birlikte başkasına muhtaç değil- 
dir. Meseleye Cenâb-ı Hak açısından bakarsak, zâtta zâti isimler ve asli 
şe'nlerden ibaret olan gaybın anahtarları dışında hiçbir şey olmadığı- 
nı ve bunların orada ehadiyyet halinde bulunduğunu görürüz. İşte hâ- 
cet hükmü de bunlar arasındadır, dolayısıyla bir başkasını kapsamaz. 
Zâtın kendi şe'nleri arasında olan iftikâr/muhtaçlık, onun hüviyeti açı- 
sından bir muhtaçlık değildir. Burada dikkate alınması gereken bir di- 
ger husus ise, ilâhi mertebede ihtiyaç duyulan şeyin kevni talep ve ih- 
tiyacın aksine, muayyen bir şey olmamasıdır. Bu talebin taalluk ettiği 
yer, ehadiyyet-i cem' ve vucüd mertebesidir. Bütün bunlar ise münfe- 
rid olarak hariçte varlığı olmayan nisbi mertebelerdir.** 


Bir başka açıdan Tanrı'yı isim ve sıfatlardan soyutlanmış olarak kav- 
ramak imkânsızdır. Allah hakkında bilgi sahibi olmanın onun isim ve 
sıfatları dışında bir yolu yoktur. Bu maksatla çeşitli kavramlar ve sem- 
boller kullanmak gerekir. Esmâ” konusu Allah-âlem münasebetini sağ- 


341. Konevi'ye göre, “Birbirine bağlı iki şeyin (mütezâyif), birisi olmadan di- 
geri hem varlık açısından sabit olmaz hem de takdir açısından bilinemez. 
Bienâenaleyh, hakikatler, nisbetler, mertebeler, naatlar ve sıfatlar gibi bir- 
birine bağlı tüm durumlarda bu husus geçerlidir.” (Konevi, Miftâhu'l-gayb, 
s. 40, (Tasavvuf Metafiziği, s. 50).| 

342. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 355. İlâhi isimlerin zuhür talebi neticesinde mey- 
dana gelen manevi-devri hareket hakkında bkz.: Konevi, Miftâhu'l-gayb, 
s. 39-40, (Tasavvuf Metafiziği, s. 49-50.) 

343. Ahmedilâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 131a. 

344. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 336. 
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layan temel unsurdur. Zira her şeyden münezzeh ve müteâl olan Tan- 
rrnın mahlükâtla irtibatı ve onlara vucüd vermesi esmâ' vasıtasıyla ol- 
maktadır. Hakk'ın bilinmesi esmâ? sayesinde olduğu gibi, yine “gizli ha- 
zinenin” izhâr olunması ve Hakk'ın kemâlini müşâhede etmesi de es- 
mâ ile olur. Varlıkların zuhürunun temelinde her bir esmâ'ın bir maz- 
harda ortaya çıkması yatmaktadır. Aynı şekilde Hakk'ın tecellilerinin 
âlemde yansıması ilâhi isimler sayesinde gerçekleşmektedir. Kısaca ya- 
ratma, zuhür, tecelli, ta'ayyün gibi konuların geçtiği her yerde esmâ'a 
atıfta bulunmamak imkânsızdır. Tarih boyunca gerek âlemin varlığını 
izah etmek, gerek Tanrı'yı idrâk etmeye çalışmak ve gerekse Allah'ın 
ahlâkıyla ahlâklanmak sadedinde ilâhi isimler üzerinde pek çok tartış- 
ma yapılmış ve pek çok görüş ileri sürülmüştür. Bunun sebebi esmâ? ol- 
madan bunların izahının mümkün olmamasıdır. 


İlâhi isimler âlemin varoluş sebebidirler. Zira eşyâ isimlerle zâhir 
olmaktadır. Bu sebeple onlar ilâhi isimlerin zuhür yerleri olarak telakki 
edilmiştir. Bu itibarla, esmâ”-varlık ilişkisi, Allah ile âlem arasında on- 
tolojik olarak bir uzaklık değil, bilakis isim ve sıfatların tecellisi nokta- 
sında bir yakınlık ve her an canlı olan, dinamik bir ilişkiyi ortaya koy- 
maktadır. Bu dinamik ilişkiyi ve yakınlığı sağlayan temel unsurlar ise 
ilâhi sıfatlar ve onların tecellileridir. 


5. İsim ve Sıfatların Zuhüru: Tecelli 


Muhakkiklerin genelinin, varlık (ontoloji) ve bilgi (epistemoloji) 
görüşünün dayandığı temel esaslar, büyük ölçüde tecelli anlayışı oda- 
ğında birleşmektedir. Varlığın var olması ve bilinmesi ancak Hakk'ın 
tecellileriyle mümkündür. Bunu daha açık olarak şöyle ifade edebiliriz: 
Mutlak Varlık*tan mümkinâtın a*yânına yayılan ve henüz vucüda gel- 
memiş sâbit aynları var eden, vucüdi tecellidir. Bunun yanı sıra, varlı- 
ğın bilgisi de Mutlak Varlık'ın meclâlarda kendini göstermesinden, yani 
onlara tecelli etmesinden elde edilir. Dolayısıyla genel anlamda varlığın 
ve bilginin teşekkül etmesinin vasıtası Hakk'ın âlemdeki tecellileridir. 


Hak'tan ilk sâdır olan genel varlığın (el-vucüd el-“âmm) süreti 
Hakk'ın gaybının zâtından ve ehadiyyet-i cem* mertebesinden sürekli 
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zuhür etmektedir. Bu, aynı zamanda ulvi-süfli bütün âlemin hakikatle- 
rine, vâkıadaki tertibe göre sirayet eden tecelliden başka bir şey değil- 
dir. Bu ilk eser, yani genel varlığın eseri, “feyz ve ilâhi imdat” diye de 
isimlendirilir ve âlemin ayakta durmasını ve devamını temin eder.** Te- 
cellinin varlığı ikâme etme fonksiyonuna değinen Fenâri, ehadi tecelli- 
nin aslında vucüdi nuü olduğunu ve vucüddan önce ve sonra Hak'tan 
mümkinâta yalnızca bu nürun ulaştığını belirtir. Bu görüşe göre, bu te- 
cellinin dışındakiler mümkinâtın halleridir. Vucüd, Hak dışındaki şeyler 
için zâti olmadığından, âlem bâki kalmasında bu ehadi-vucüdi yardıma 
ihtiyaç duyar. Bu yardım göz açıp kapayıncaya kadar kesilse âlem bir 
kerede yok olur.3** Mevcüdâtın varlığını Mutlak Varlık?ın ehadi tecelli- 
sine bağlayan müellif, halihazırdaki farklılıkların kaynağı olarak kâbil- 
leri görmektedir. Nitekim Hak'tan yalnızca vucüdi tecelli çıkmakta, bu 
tecelli kâbillere göre farklılaşarak husüsiyet kazanmaktadır.?* 


Ancak burada akla kâbillerdeki farklılığın kaynağının ne olduğu so- 
rusu gelmektedir. Bu sorunun cevabı, zuhürda oldukça etkin olan ic- 
timâ* hükmü bilinmeden anlaşılamaz. Özellikle nikâh mertebeleri ko- 
nusunda detaylı olarak işleneceği üzere, herhangi bir zuhür ve icâdın 
meydana gelmesi için bir ictimâ gereklidir. Mümkinâtın zuhürunu be- 
lirleyen bu ictimâ*, hakikatler arasındaki münâsebet yani uygunluk öl- 
çüsünde gerçekleşir. 


345. Konevi, Miftâbu'-gayb, s. 48, (Tasavvuf Metafiziği, s. 60); Fenâri, Misbd- 
bu'l-üns, s. 408. 

346. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 409, (Konevi, İ'câzü'l-beyân, s. 38, (Fâtihâ Süresi 
Tefsiri, s. 70-71)'den naklen.) 

147. Fenâri, Hak'tan asli muhabbeti sebebiyle yalnızca esmâi-kemâli tecellinin 
çıktığını, onun zâti cömertliğinden kaynaklanan bu muhabbetin ise ondan 
bir eserin zuhürunu iktizâ ettiğini belirtmektedir. Ona göre, tahkik ilminde 
yaygın olan bu anlayış, İşrâkilerin kaidelerinde de yer almakta ve bu görü- 
şe İşrâki filozoflarda da rastlanmaktadır. İşrâkilerin nazarında nur, kâbille- 
rin kendi kâbiliyetlerine göre hâsıl olması için zâti ve dâim olarak mevcut- 
tur. Buradan hareketle, her bir illetten ma'lülüne nisbetle muhabbet ve ka- 
hır; her ma'lülden ise illetine nisbetle muhabbet ve zillet meydana geldiği 
söylenebilir. Fenâri, kevnin nizâmının bu ilişki üzerine kurulduğunu ifade 
eder. Ayrıca, Hak'tan yalnızca zuhürun çıktığını ve zuhürun öncelik, sonra- 
lık, üstünlük, yakınlık, uzaklık gibi farklılıkların kâbillerin mertebe farklılık- 
larından kaynaklandığını belirtir. (Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 461-462.) 
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Kâbillerdeki farklılığın sebebi, bütün kevni hakikatlerin, isimle- 
re mensup mertebelerin ve bunların nisbetleri arasındaki zâti tend- 
süb ve tenâfür etkenidir. Söz konusu tenâsüb hükmü, istilzâm etti- 
ği cem'lik hükmü ile varlığın zuhürunu doğuran ictimâ'ı ortaya çı- 
kartmaktadır. Bu bağlamda öncelik, sonralık, gecikme, sürat, bekâ? ve 
fenâ'daki farklılık, münâsebetteki farklılığa ve bu farklılığın hükmü- 
nün zuhüruna göre değişebilir. Farklılığa neden olan bir diğer etken 
ise tenâfürdür. Tenâsüb hükmünün aksi olan tenâfür, cismâni cüzlerin 
ictimâ'ından meydana gelen süretlerin parçalanmasıdır. Yani tenâsüb 
nasıl cem“ hükmünü gerektiriyorsa, tenâfür de parçalanmayı ve ayrış- 
mayı istilzâm eder. Bu hükmün aktif olduğu vâkılardan biri ruh ve be- 
denin birbirinden ayrıldığı ölümdür.*** Ancak her iki hükmün de or- 
tak noktası mevcüdâtta farklılığa neden olmalarıdır. Bursevi, söz ko- 
nusu tenâsüb ve tenâfür etkenini nikâh mertebelerinde bahsedilecek 
olan, nâkih, menküh ve nikâhın farklılığına bağlamaktadır.”” İlgili ko- 
nuda da zikredileceği üzere, bunlardaki farklılıklar, mevcüdâttaki çe- 
şitliliğe yol açmaktadır. 


Fenâri, varlığın zuhür sürecinin başlangıcı olarak telakki edebilece- 
gimiz ehadi tecelli ile varlık mertebelerinin ilki olan ilmi mertebe ara- 
sında bir fark görmez. Zira, ona göre her mevcüdun bir hakikati var- 
dır ki, o da o şeyin Hakk'ın ilmindeki sübütudur. O şey ile bu mertebe 
arasında hiçbir vasıta yoktur. Bu sebeple ilmi mertebe tüm mertebeler- 
den öncedir ve tüm tesirlerin aslının menbaıdır. Aynı zamanda ehadi 
tecellinin mukâbilidir. Bu tecelli, mertebelere onların isti'datlarına gö- 
re feyezân etmektedir.35“ 


Âlemin icâdında ve içindeki nizâmın her anda yenilenerek devam 
etmesinde Hakk'ın esmâ'i-kemâli ve hubbi tecellisi yatmaktadır. Nite- 


348. Konevi, Miftâbu'l-gayb, s. 49, (Tasavvuf Metafiziği, s. 62); Fenâri, Misbâ- 
hu'l-üns, s. 410. İzniki âlemin icâdına dönük olan esmâi hakikatlerin birbi- 
rine zıtlıklar içerdiğini, ancak bunlar arasındaki gizli bir münâsebetin varlı- 
ğı sebebiyle bu hakikatlerin tesirde bulunma imkânının doğduğunu zikret- 
mektedir. Ebü Sa'id el-Harrâz'ın “Allah'ı iki zıddı birleştirmesiyle bildim” 
sözü bu durumu ifade etmektedir. (Bkz.: İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 
166a.) 

349. Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 74a. 

350. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 411. 
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kim Fenâri, felekler arasındaki devri ilişkiyi de, muhabbete dayalı olan 
bu tecelliye ircâ eder. Müellifimize göre, yedi seyyâr felek?! gibi unsu- 
riyyâttaki harâret harekete yol açmaktadır. Bu hareket de bir harâreti 
ortaya çıkarmaktadır. Çünkü asli-kudsi hareket,*2 kemâli-zâti tecelli- 
den meydana gelen hubbi tecellinin hararetini iktizâ etmektedir. Çün- 
kü hubbi tecelli esmâ'i kemâlin menbaıdır. Söz konusu esmâ”i kemâ- 
lin aslı ise kendine özgü bir hararet taşıyan hayat/diriliktir. Yani esmâ'i 
zuhürun talep edilmesi tecellinin diriliği/hayat üzerine kurulmuştur. Bu 
da her mazhara onun kâbiliyetine göre sirâyet eden nüri hararetin or- 
taya çıkması içindir. Kısaca, küllde müessir olan şeyin hubbi tecelli- 
nin hakikati olduğunu söyleyebiliriz. 


Bu noktada Fenâri, tecellinin kaynağı olan ilâhi isimlerin, söz ko- 
nusu hareketler üzerinde nasıl tesirde bulunduğunu sorgulama ihti- 
yacı hisseder. Nitekim tahkik kaidelerine göre bir şeyin kendisine zıt 
bir şeyde tesirde bulunması mümkün değildir.35* Müellif bu iki şeyin 
arasında tesir-teessür ilişkisini mümkün kılan şöyle bir tenâsüb/uyum 
tespit eder: müessir ilâhi isimlerde sâri tecellinin cem hali söz konu- 
sudur. Mümkin kâbillerde de ehadi bir cem'lik itibara alınmaktadır. 
Bu iki cem'iyyet tesirin gerçekleşmesini sağlayan tenâsübü temin et- 
mektedir.355 


Varlıkların adedi, isim, sıfat ve onların hükümlerinin adedi kadar- 
dır. “6 Çünkü her bir mevcüdun kendisini tedbir eden (yaratan) ve ken- 
disine taalluk eden bir ismi vardır. Bu taalluk, mevcüdun kendisiyle il- 
gili bir sıfatı içeren bir incelik (rakika) ihtiva etmesidir. Bu mevcüdun 


SI. Felekler ve kevkebler, insanın süretinin zuhürunun sebepleridir. Nitekim, 
hakikatlerin hakikati ve ehadiyyet-i cem' mertebesinden ibaret olan Ahme- 
di hakikat, kendi mufassal hakikatlerini âlem-i kebirde Furkâni zuhür ile iz- 
hâr eder. Sonra da bunları Kur'âni zuhür ile insanda izhâr eder. Zira küllün 
eserlerinin mücmel olarak zuhüru tüm insanlarda vâki olur. (İzniki, Fethu 
Miftâhi”l-gayb, vr. 166a.) 

142. Kelâmcılaragöre haraket, Allah'ın varlığının delillerinden biri olarak kabul 
edilir. (Bkz.: Gölcük-Toprak, Kelâm s. 174.) 

158.  Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 467. 

194. Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 152. 

155,  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 468. 

Wb, Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 125, (Tasavvuf Metafiziği, s. 181). 
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süreti, bu ismin hükmüdür. Çünkü her nisbetin ve ismin bağlantısının 
kendisiye meydana geldiği bir hükmü vardır. Her bir hükmün de sa- 
hibinin kendisini onunla bildiği bir süreti vardır. Her bir süretin bü- 
tün tecelligâhları kendisinde toplayan ve onların kökeni olan tecelli- 
gâhtan hususileşmiş özel bir tecelligâhı vardır. O aynı zamanda im- 
kâni hakikatlerin hakikatinin mutlaklığı için bir tecelligâhtır. Tecelli 
eden Hak'tır; Hak kendisi ile kendisinden ve belirtilen külli tecelligâh- 
tan farklılaşan zâti halleri ile tecelli eder. Hakk'ın kendisi ile tecellisi, 
esmâ“ bilmesinin, kendisini bilmesinin aynı olması sebebiyledir. Zâti 
halleriyle tecellisi ise esmâ'ının zâtına nisbetle zâtının aynı olmasın- 
dan kaynaklanmaktadır.*'7 


357. Fenâri, Misbâbw'l-üns, s. 674. 


IV 


VARLIK MERTEBELERİ 


A. GENEL OLARAK MERTEBELER 


I-Merâtibü”l-külliyye/külli mertebeler, hazarât-ı hamse/beş hazret 

(mertebe), gibi adlarla tavsif edilen varlık mertebeleri, tasavvufi li- 
teratürde oldukça önemli bir konudur.58 Konevi ve Fenâri'nin de men- 
subu bulunduğu Ekberiyye geleneğinde, varlık mertebeleri konusu, var- 
lık meselelesinin genel çerçevesini oluşturur. Çünkü, vahdet, ilâhi isim- 
ler, âlemin icâdı, insân-ı kâmil ve bunların hepsini içeren Tanrı-âlem 
münâsebeti bahisleri, merâtib konusuna değinmeden tam manâsıyla iş- 
lenemez. Bu da varlık ve mertebe konusunun, ilm-i ilâhinin hemen he- 
men her mevzusuyla alakasının olması sonucuna yol açmıştır. Aslında 
bu mertebeler Mutlak Varlık?ın tenezzül sürecindeki görünümlerinden 
ibarettir. Konevi'nin ifadesiyle ister akli-rüâhâni, isterse misâli-hayâli ol- 
sun, âlemde idrâk edilen her şey, esmâ'i hakikatlerin ve ilâhi-külli mer- 
tebelerin süretlerinden ibarettir.*5? Dolayısıyla varlıkların mertebeler ol- 
muksızın değerlendirilmeleri neredeyse imkânsız gibidir. 


VR. Vahdet-i vucüd anlayışındaki varlık mertebelerinin Budizm'deki “hiçlik” 
düşüncesi ile bir mukayesesi için bkz.: Izutsu, Toshihiko, İslâm Mistik Dü- 
şüncesi Üzerine Makaleler, trc.: Ramazan Ertürk, Anka Yay., İstanbul 2002, 
s. 102-112. 

159, Konevi, Miffâhu'i-gayb, s. 57, (Tasavvuf Metafiziği, s. 74); Fenâri, Misbd- 
hu'l-üns, s. 502. 
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Fenâri, pek çok tasnifi yapılan vucüd mertebelerinin Hak Teâlâ'ya 
nisbetinin, sınırlı sayıdaki bir şeyin, sonsuz olana izafe edilmesi anla- 
mına geldiğini belirterek, bu kategorilerin reel birer gerçeklik olma- 
yıp, akli bir sınıflama ve bunların da gaybi tümeller olduğuna işaret 
eder.**“9 Zira, Hakk'ın mutlak varlığı, birtek ve değişmez olup mer- 
tebelerde de farklılaşmaz. Hakk'ın hüviyet gaybı, ta'ayyünsüzlük ve 
bütün itibarları ortadan kaldıran hakiki birliği itibariyle onun mut- 
laklığına işaret eder. İsimler, sıfatlar, nisbetler ve izafetler ise Hakk'ın 
kendisini taakkul etmesi ve ta'ayyünü cihetinden bunları idrâkinden 
ibarettir. Aslında, ta'ayyüne bağlı olan bu taakkul ve idrâk, işaret 
edilen mutlaklığı takip eder. Fakat bu ta'ayyün, Hakk'ın her düşün- 
ce sahibinin düşüncesinde belirlenişine göre bir nitelik kazanan bir 
ta'ayyündür; ayrıca bu, ta'ayyünlerin en genişidir. Hakk'ın varlıklar 
için mebde? olması, bu ta'ayyünün akabinde meydana gelir. Mebde? 
bütün itibarların kaynağı, nisbet ve izafetlerin menbaıdır. Bu itibar, 
nisbet ve izafetler, varlıkta açık, düşünce ve zihinlerde ise gizlidir. 
Hakk'a dair söylenen “Bir”dir, “Vâcib”tir, “Vucüd-ı Mutlak”tır gi- 
bi nitelemeler, vucüdun, hükmü zâta mahsus olan ilâhi-ilmi nisbette 
ta'ayyün etmesinden ibarettir.“! Her bir ta'ayyün ve belirleniş, kısa- 
ca her bir itibar, bir mertebede gerçekleşmektedir; her ne kadar gö- 
rünümde bir farklılaşma söz konusu olsa da Mutlak Vucüd asla de- 
gişmemektedir. 


İbn Arabi ve pek çok süfi varlığın mertebelere göre açılımını, iki, 
üç, beş ve bazen de yedi mertebeye göre ele almaktadır. Bu taksimler 
de görelidir ve sayıları kesin değildir. Bakış açısına göre azalıp artabi- 
lir. Tasniflerin farklı sayılarda olması da, mertebelerin göreli olması- 
nın bir sonucudur. Zira her müellif, mertebeleri kendi ölçütlerine gö- 
re bir taksime tâbi tutmaktadır.?9? 


360. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 127,201. 

361. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 253; (Konevi, en-Nusüs, s. 205, (Vahdet-i Vucüd 
ve Esasları, s. 66)'dan naklen.) 

362. Fenâri, kemâl ve velâyet mertebelerinin sonsuz sayıda olduğunu belirtmekte- 
dir. Meselâ, “Elest” misâkından önce, altı tane külli misâk mertebesi bulun- 
maktadır. Elest'ten önceki bütün misâk mertebelerinin sayısı ise altıdan faz- 
ladır. |Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 638; Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 110, 
(lasavvuf Metafiziği, s. 155.)) 
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Fenâri, aynı zamanda mertebelerin, temeyyüz ve zuhür eden ayn 
için manevi bir mahal olduğunu ileri sürmektedir. Bu noktada, mer- 
tebenin fonksiyonu, bir kaptaki suyun, kabın rengini almasıyla örnek- 
lendirilebilir.*? Yani ayn, bulunduğu mertebenin hükmünü almak sü- 
retiyle zuhüra yaklaşır ve yeni bir forma girer. İlâhi isimler bahsinde 
ifade ettiğimiz gibi, esmâ'i ve kevni hakikatler, aynlarının zuhürunu, 
kemâllerinin yansımasını istemektedirler. Bunun için de imkâni kâbil- 
lere ihtiyaç duyarlar. İşte bu kâbillerin isti*'datları vasıtasıyla gerçekle- 
şen zuhür sürecinin, ârifler tarafından bizim algı dünyamıza göre dü- 
zenlenmiş, kategorize edilmiş hali varlık mertebeleri olmaktadır. Şunu 
belirtmekte fayda var ki, vucüd mertebeleri, varlığın yalnızca zuhüru- 
nu anlamamız için değil, Hakk'ın esmâ? ve hakikatlerinin hangi mer- 
tebede hangi ölçüde anlaşılabileceği bilgisini de bize vermektedir. Ya- 
ni, yalnızca şehâdet âleminde görünen varlığın geçirdiği aşamaları de- 
gil, aynı zamanda Hakk'ın varlığını da imkân ölçüsünde bilmemize 
yardımcı olmaktadır. 


Mertebeler, itibara, yani değerlendirmeye bağlı nisbi durumdur. 
Vucüdun muhtelif mertebelerde tenezzül etmek süretiyle tecellisi, an- 
vak zuhüra meyil ile mümkündür ve bu meyil Hakk'ın meşietinden iba- 
rettir ve meşiet bir sıfat ve nisbettir. Halbuki, tüm nisbet ve sıfatlardan 
münezzeh ve âri olan vucüd, bu meşietten de münezzehtir. Zira Mutlak 
Vucüd, zâti cemâlinde müstağraktır ve istiğrakta meşiet olmaz. Hakk'ın 
vahdet mertebesine tenezzülü, bu istiğraklıktan âgâhlık mertebesine gel- 
mesi demektir ki, bu da meşiet ile değil zâtının iktizâsı ile gerçekleşir. 
Zati iktizâda ise sebep ve illet söz konusu olamaz.“* Hakk'ın ta'ayyün- 
süzlüğünü temsil eden zât mertebesinden, bir diğer deyişle mutlak gayb 
mertebesinden tenezzülünü yine kendi zâtı istilzam etmiş ve bu süret- 
le, “Vucüd” varlık mertebelerine tedelli etmiştir. Eğer mertebelerin iti- 
bâri ve akli durumlar olduğu dikkate alınmazsa, Hakk'ın zât mertebe- 


163.  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 321. Fenâri'ye göre, mertebe, Hakk'ın ezeli-zâti 
ilminin kapsadığı külli ta'ayyünlerden ibarettir. Her bir mertebe, zâti isim- 
lere, ulühiyet isimlerine ve tâli isimlere göre çeşitlenen vücüb ve imkân hü- 
kümlerinin tamamı için manevi bir mahaldir. (Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, 
«. 268-269.) 

161, o Konuk, Fusüsu'l-Hikem Tercüme ve Şerhi, c. 1, s. 13. 
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sinden bir sonraki mertebeye geçişinin, zorunlu ve doğrusal bir sırada 
olduğu düşünülebilir. Fakat, Cenâb-ı Hak, bundan münezzeh olduğu 
gibi, varlık mertebelerinin sıralanışı da kronolojik ve doğrusal bir dü- 
zen ve düzlemde değildir. Bu da onların akli ve izâfi birer tasnif olma- 
larından kaynaklanmaktadır. 


Aslında Mutlak Vucüd'un mertebelerde tenezzülü, bizim idrâki- 
mize daha uygun olan kesrete yaklaşmasıdır. Dolayısıyla hakiki var- 
lıkları olmayan bu mertebeler sayesinde, bizim tek hakikat olan Biri 
kesret ile algılamamız mümkün bir hale gelmiştir. Başka bir ifadeyle, 
vucüdun mutlak ve mukayyed olması veya başka bir şekilde nitelen- 
mesi, hiçbir zaman mutlak anlamda gerçek ve geçerli bir sınıflama 
değildir. Bu sebeple, vucüdun mertebelerde taayyün etmesi, izâfi ve 
nisbi bir ta'ayyündür.*5 Nitekim Fenâri bu hususun üzerinde bilhas- 
sa durarak, “her ne kadar mertebeler Vucüd'un çeşitli görünümle- 
rinden ibaret olsa da, asıl gerçeklik Hakk'ın vahdetidir” der. Çünkü 
yukarıda da bahsi geçtiği gibi mertebeler, itibâri, ve nisbi durumlar 
olmakla birlikte, bir olan zâtın tecellilerinden ibarettir. Bunun ya- 
nı sıra aralarındaki ardışıklık yani, tertip de aynı şekilde vucüdi de- 
Bil nisbidir.”“* 


B. VUCÜD VE MERTEBE 


Mertebeler, varlığın çeşitli hükümlerinin ortaya çıktığı manevi 
mahallerden ibarettirler. Onlar “manevi” nitelikte olmalarından da 
anlaşılacağı üzere, gerçek değil, akli ve itibari yapıdadırlar. Zira mu- 
hakkik süfilerin eserlerinde oldukça geniş yer verdiği varlık merte- 
beleri, onlara göre izâfi ve sadece akılda gerçekliği bulunan, varlı- 
ğı daha net izah etmeye yarayan bir çeşit kategorik sistemdir. Çün- 
kü mertebe konusunda önemli olan, mertebelerin kendisi değil, 
mertebelerde zuhür eden varlıktır. Zira muhakkiklerin merâtibü?l-vu- 
cüd bahislerinde odaklandıkları husus, Vucüd'un o rütbedeki görü- 


365. Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 241. 
366. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 331. 
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nümü ve orada kazandığı isim ve niteliktir.”*7 Bu sebeple, varlık mer- 
tebelerine, anlatım imkânı ve kolaylığı sağlaması noktasında başvu- 
rulmaktadır. 


Bu bağlamda, varlığın her bir mertebede neye göre, hangi etken- 
lerle ta'ayyün ve temeyyüz ettiği sorusu akla gelmektedir. Fenâri bu- 
nu, varlıkta ortaya çıkan farklılık ve husüsiyetlerin, varlığın bulundu- 
gu mertebede baskın olan hükme dayalı olarak ortaya çıktığını ifade 
ederek cevaplandırmaktadır. Gâlibiyet olarak tabir edilen bu baskınlık 
hükmü, varlığın ta'ayyününde belirleyici bir fonksiyona sahiptir.**8 Mü- 
ellif, bunu, “o mertebenin hükmü ile boyanmak” şeklinde ifade eder. 
Varlığın mertebelerde ta'ayyün ve temeyyüz etmesindeki etkenlerden 
bir diğeri ise, onun tabii kuvvetler açısından zuhürudur. Bunlarla kas- 
tedilen, mümkinlerin a'yânındaki istidatların farklılığı ve esmâ'ın ken- 
dilerini yaratmaya dönük olan teveccühlerinin çeşitliliğidir. Dolayısıyla 
varlığın kendi aynı ve esmâ'ın onun üzerindeki tesiri, varlıkların muh- 
telif olmalarını sağlayan unsurlardan birisidir. Her ne kadar varlığın 
#uhürunda bazı unsurların etkin olduğu söylense de birtakım değişme- 
yen özellikler söz konusudur. Nitekim varlık, her bir mertebeye uğra- 
yıp, onun özelliğini kazanarak ve hükmü ile boyanarak tenezzüle de- 
vam eder. Bununla birlikte o, kendisi için husüsileşmiş olan ayn-ı sabi- 
tesindeki zâti-gaybi ve ayni özelliklerini de korur.?59 

Varlığın mertebelerdeki tenezzül süreci insan üzerinden şu şekilde 
hir seyir izlemektedir: İnsan, ilk varlık süretini kabul etmesinden iti- 
baren, varlıkların süretlerinde tavırdan tavra girer, bir süretten başka 
bır sürete intikal eder. Bu intikal, onun süret ve vucüdu ilk kabul etti- 
yı anda olur ki, bu sırada herhangi bir an ve sebep yoktur; yani zaman 
ve mekân yoktur. Onun ilmi ve ilâhi mertebesiyle taayyün etmesi, esa- 
sen nisbi bir zaman farklılığından ibarettir. Bu farklılık da hakiki de- 


lw © Ahmed Kırımi'ye göre, varlık mertebeleri, şeylerin, sâri olan vucüdi te- 
velli açısından değerlendirilmelerinden ibarettir. (Bkz.: Kırımi, Şerhu Miftâ- 
bi'-gayb, vr. 149b.) Dolayısıyla, varlık nazar-ı itibâra alınırken esas olan, 
mertebelerin kendisi değil, ilâhi varlık tecellisinin, bir mertebede varlığa 
yaptığı tesirdir. 

WwK  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 438. 

169 Detaylı bilgi için bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 632. 
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gil nisbidir. Çünkü ayn, ilmi vucüddan subüt şeyliği ile ayni vucüda ve 
vucüd şeyliğine doğru manevi bir çıkış/hurüc yapar. Bu manevi seyir, 
insanın bir mertebeden sonra diğer bir mertebenin hallerini giyinmesi 
ve onun hükümleriyle boyanmasından ibarettir. İşte bu giyinme, bahsi 
geçen dönüşüm ve intikalle açıklanmıştır. İnsanın ilmi zuhürunun sü- 
reti, vucüdi mazharlarda her mazharda kâbiliyetinin tamamlanmasına 
göre, kendi zâti vahdeti korunarak, “şeyden sonra şey” olmasıyla ger- 
çekleşir. Bu zuhür, aynı zamanda asli sevgi hükmüyle ve nisbetleri ço- 
galmış ehadi iktizâ ile ve mazharlara göre olur. Bu da yine dönüşüm ve 
intikal olarak adlandırılır.579 Kısaca, varlığın, itibâri yapıda olan mer- 
tebelerde dönüşüm geçirmesi, kendi asli özünü koruyarak, farklı sü- 
retlere bürünmesinden ibarettir, diyebiliriz. Bu süreç ise her ne kadar, 
zihinde bir zaman dilimi gibi canlansa da aslında tek bir anda meyda- 
na gelmektedir. 


Fenâri, varlığın manevi dönüşümünden ibaret olan bu sürece, ya- 
ni onun tenezzülüne “seyir” adını vermektedir. İlâhi isimlerin, kevni 
hakikatlerin, ulvi ruhların, feleki cisimlerin, tabii dönüşümlerin ve bü- 
tün vucüdi gelişmelerin (tatavvurât-ı vucüdiyye) dairesel bir seyri var- 
dır. Fenâri'ye göre bu manevi seyir, birbirini takip eden halleri giyin- 
mek demektir. Esmânın, hakikatlerin, ruhların, tabiatın, külli unsurla- 
rın her biri bir seyre sahiptir. Çünkü tüm küllilerin, incelikleri giyin- 
meleri (telebbüs-i rakâik) ve bu inceliklerin cüz'i nâzili/inişsel hüküm- 
leri sebebiyle manevi bir seyri bulunmaktadır. Bu süreç esâsen, ehadi, 
cem'i, insâni hakikatin dürüc/dürülme ve urüc/yükselme şeklinde teleb- 
büsü demektir. Aslında şunu belirtmeliyiz ki, dürüc ve urücun her ikisi 
de bir urücdan ibarettir. İşte bundan dolayı seyir, bazen vucüdi emir/ 
durum olarak bazen de ilâhi seyir şeklinde tabir edilir. Bu isimlendir- 
meler cüz'i derekelerin en sonuna kadar inen (mütenâzil) külli mer- 
tebelerde geçerlidir. Ancak bir de istidâ'/oluşum mertebeleri vardır ki 
bunlar “terkib mi'râcı” olarak adlandırılır. Eğer manevi seyir, insilâhi/ 
soyutlanmaya dayalı yükselmede olursa ârifler için “tahlil mi'râcı” ola- 


370. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 630. Varlık emri dâirevi bir nüzül seyri geçire- 
rek nihâyet bulmaktadır. Buna göre her bir mevcüdun, bu seyir içindeki bir 
mertebeye nispeti söz konusudur. Varlığın ilâhi ve kevni nisbetleri hakkın- 
da bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 550. 
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rak adlandırılır. Eğer bu mi'râcdan sonraki yükselme, şehadet âlemine 
doğru kendisini veya bir başkasını ya da hem kendisini hem başkası- 
nı kemale erdirmek için olursa o zaman “dönüş mi'râcı/mi'râcu'l-avd” 
olarak isimlendirilir.?7" 


Varlığın zuhür ve ta'ayyün etmesi, Hakk'ın vucüdunun mümkinâtın 
a'yânına bitişmesiyle (iktirân) gerçekleşir. Zuhür a*yâna mahsus birta- 
kım hükümlerle birlikte vucüdi mertebelerde meydana gelmektedir. Bu- 
rada zuhüra çeşitlilik kazandıran, a'yâna ait hakikatler ve zuhürun ma- 
hallerinden ibaret olan mertebelerdir. Zira Vucüd-ı Hak birdir ve on- 
da bir değişme söz konusu olmaz. Yani, varlığın tahassus etmesinin en 
temel iki etkeni, a'yân-ı sâbite ve varlık mertebeleridir. 


Vucüdi mertebeler ve a*yân bazı kriterlere göre çeşitli kısımlara ay- 
rılmaktadır. Bunlardan birincisi sadece imkâni açıdan, imkân hükmü 
bulunan kısımdır. Bunun vucüdu mücidinden kabul etmesi, Hak dışın- 
da bir şarta bağlı değildir. Aksi takdirde imkânının hükmü vasıta ile ço- 
galır. Bu kısmın hükümlerinden biri, yaratılış mertebesinde varlık ön- 
celiğine (evveliyet), ehadiyyet mertebesinde ise Hakk'a tam yakınlığa 
sahip olmasıdır. Zira Rabbi ile kendisi arasında hiçbir vasıta yoktur. 
Bu mertebe Kalem-i A'lâ'ya37? ve Melâike-i Müheyyeme'ye,3”? bazı ve- 


371. Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 631. 

372. Fenâri, Akl-ı Evvel olarak da adlandırılan Kalem-i A'lâ'nın tedvin ve tastir 
(yazım) âleminin başlangıcı olduğunu söylemektedir. Hz. Peygamber'in “Al- 
lah'ın ilk yarattığı şey Kalem'dir”, bir başka rivayette “akıl”, bir başkasın- 
da “benim nurumdur” hadisleri, (Aclüni, Keşfü/-hafâ, c. 1, s. 236.) kâina- 
tın nizâmında ilk olan şey anlamında aynı şeye râcidir. (Bkz.: Fenâri, Mis- 
bâhu'l-üns, s. 258.) İzniki'ye göre, Kalem-i Alâ, Allah tarafından “hak” ola- 
rak tavsif edilmektedir. “Biz gökleri, yeri ve ikisi arasındakileri hakla yarat- 
tık.” (Hicr, 15/85) âyeti, onun bu özelliğini göstermektedir. (İzniki, Fethu 
Miftâhi'l-gayb, vr. 90b.) Dolayısıyla, Kalem-i Alâ, âlemin yaratılışında vasıta 
olarak kullanıldığına göre, ilk yaratılan şeylerden biridir. İslâm düşüncesin- 
de ilk yaratılan şeyler ve onlarla ilgili hadisler tetkik konusu olmuştur. Öy- 
le ki, Azizüddin Nesefi meşhur eseri el-İnsânü”l-kâmil'de bu konuya bir bö- 
lüm ayırmış ve akıl, kalem ve Akl-ı Evvel ile ilgili düşüncelerini bu bölümde 
dile getirmiştir. (Bkz.: Nesefi, Azizüddin, Tasavvuf 'ta İnsan Meselesi İnsân-ı 
Kâmil, trc.: Mehmet Kanar, Dergah Yay., İstanbul 1990, s. 101-103.) 

173. Müheyyem melekler, Hakile kendileri arasında vasıta olmaması sebebiyle 
Kalem-i A'lâ mertebesindedir. Ancak onların Kalem-i A'lâ'dan farkları ken- 
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cihleriyle de kâmillere ve efrâda?7* mahsustur. A'yânın ikinci kısmı ise, 
mümkin olmasına rağmen, varlığı sadece vucüd-ı Hakk'a değil, başka 
bir emre/duruma bağlı olan kısımdır. 


Bu kısımdaki varlıkların Hakk'a taalluk etmesi iki cihetle gerçekle- 
şir: bunlardan birisi vasıtalar yönüdür ki, bu; şartlar, sebepler ve bun- 
ların hükümlerinden oluşur. Bir diğer cihet ise yalnızca nazar ehlinin 
muttali olduğu vech-i hâsstır.*”” Hakk'a iki açıdan taalluk eden müm- 
kinin de Hak ile arasındaki vasıtaların sayılarına göre çeşitleri bulun- 
maktadır. Ancak burada ehemmiyeti hâiz olan husus, vucüd mertebe- 
lerinde aşağı doğru inildikçe terkip, vasıta ve çokluğun artması ve iti- 
barların kuvvetlenmesi, yukarı çıkıldıkça da bunların zayıflamasıdır. 


C. FENÂRİ'NİN MERTEBE TASNİFLERİ 


Molla Fenâri, varlığı birkaç farklı mertebe tasnifiyle ele almıştır. 
Bunlar, İbn Arabi ve takipçilerindeki beşli ve yedili meşhur tasniflerin 
yanında, müellifin kendine ait çeşitli varlık kategorilerinden de oluş- 
maktadır. Öncelikle şunu söylemeliyiz ki, ilm-i ilâhinin en temel ko- 
nusu olan Tanrı-âlem münâsebeti, varlık mertebeleri olmaksızın tam 
olarak izah edilemez. Böylesine önemli ve bir o kadar geniş konuyu 
açıklamada vasıta olan bu tasnif sisteminin, pek çok farklı görünüşü- 
nün ve kısmının olması, hatta bu hususta muhtelif görüş ve anlayışla- 


dilerini bilmeksizin, yalnızca Rablerini bilmeleridir. Onların vahdete daha 
yakın oldukları söylenebilir. Bu iki sebeple Kalem-i A'lâ'dan daha önce ve- 
ya ona denktirler. (Bkz.: Fenâri, Misbâbu'/-üns, s. 259. Melâike-i Müheyye- 
me hakkında ayrıca bkz.: İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 91 b-92a.) Bursevi, 
Müheyyem Melekler'in mertebelerinin yüksekliği nedeniyle Hz. Âdem'e 
secde etme emrinin onlar için geçerli olmadığını zikretmektedir. (Ayrıntılı 
bilgi için bkz.: Bursevi, Şerhu Miftdhi”l-gayb, vr. 35b.) 

374. Efrâd, kutbun ihatası altında olmayan ve feyizlerinde kutbun bir aracılığı- 
nın bulunmadığı kimselerdir. Fakat Allah'ın katında kutbunkine benzeyen 
bir konumları olmakla birlikte, âlemde kutub gibi tasarrufta bulunmazlar. 
(İzniki, Fethu Miftâhi'-gayb, vr. 93b.) 

375. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 57-58, (Tasavvuf Metafiziği, s. 33-34); Fenâri, 
Misbâhu'l-üns, s. 260-261. 
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rın yer edinmesi, Misbâhu”l-üns'te merâtib-i vucüd konusunun hemen 
hemen her meseleye girmesi sonucuna yol açmıştır. Mertebelerle ilgi- 
li çok sayıda tasnifin zikredilmesi, bunların her mevzuyla ilişkili olma- 
sı ve varlıkla ilgili birtakım husüsi özellikleri anlatmada aracı olmasın- 
dan kaynaklanmaktadır. Bu sebeple, varlık mertebelerinin sayıları ve 
bunlarla ilgili tasnifler, mertebelerin irtibatlı olduğu konulara göre çe- 
şitlilik kazanmaktadır. 


Bununla birlikte, Fenâri'nin varlık mertebelerine ait taksimlerin- 
deki görüşleri de çok net değildir. Bunun sebeplerinden biri Konevi'de 
merâtib konusunun nisbeten karmaşık olması, bir diğeri ise mertebele- 
rin itibâri bir yapı içermesi dolayısıyla, yapılan tasniflerin birbirine te- 
dâhul etmesidir. Mesela, Fenâri, üçlü bir tasniften söz ederken, bunu 
beşli bir tasnifle izah etmektedir.”76 


Müellifimiz, tespitimize göre, varlık mertebelerini sekiz esas üzere 
belirlemiştir. Bunlardan “külli mertebeler” olarak adlandırdığı en ge- 
nel tasnif şudur: 


1. Gayba sahip olan ilâhi mertebe. 
2. Şehadete sahip olan kevni mertebe. 
3. Bu ikisini birleştiren sır mertebesi.?7? 


Bir diğer sınıflamaya göre ise Fenâri, vucüd mertebelerini iki kıs- 
ma ayırmaktadır. Bunlar: imkân hükmü için olan kısım ve Müheyyem 
meleklere ait olan kısımdır.378 Bu gruplandırmaların, yaygın olarak kul- 
lanılan beşli ve yedili tasnifler için bir alt yapı mâhiyetinde olduğunu 
söyleyebiliriz. Binaenaleyh bunların daha geliştirilmiş ve detaylandırıl- 
mış hali bu tasniflerde zikredilecektir. 


Varlığın, yayılmasının başlangıcı ve Hakk'ın hüviyetinin gaybından 
6 ayyünü açısından, ta'ayyünde ve zuhürda külli mertebeleri vardır. 
Bunlar: 1. Mânâlar âlemi, 2. Ruhlar âlemi, 3. Misâl âlemi, 4. His âle- 


e Bkz. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s.231. 

1“ Ru tasnif, Konevi'nin Fâtihd Süresi Tefsiri'nde yaptığı ve hazarât-ı hamse- 
nin parçası olarak saydığı mertebelerdir. O, bunları üç grupta inceler. Bun- 
lar: Hakk'a mahsus olan kısım, kevnin teşekkül ettiği kısım ve bu ikisi ara- 
sında müşterek olan kısımdır. (Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 231.) 

UK. Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 259. 
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midir.*79 Müellifin yaptığı bir diğer tasnifte ise şehâdet ve gayb âlem- 
lerinin kendi içinde ayrıldığı görülür. Bu, bir bakıma gayb ve şehâdet 
âlemlerinin birbirinin simetrisi olacak şekilde yapılmış bir sınıflamadır. 
Bu sınıflamaya göre, unsurların altında olan, şehâdet ve cisimler âle- 
mini kapsayan mertebeler dörde ayrılır: 1. Maden mertebesi, 2. Nebât 
mertebesi, 3. Hayvan mertebesi, 4. İnsan mertebesi. Vucüdun unsur- 
lar âleminin üstündeki mertebeleri ise aynı şekilde dört kısma ayrılır: 
Bunlar: 1. Levh-i Mahfüz, 2. Kalem-i Alâ, 3. Nefes-i rahmâni, 4. Eha- 
diyyet-i cem' ve vucüd mertebeleridir.'89 


Molla Fenâri'nin yaptığı bir diğer tasnif ise nikâh mertebeleridir. 
Bu, aslında İbn Arabi ve Konevi'de de karşılaşılan bir mertebe sınıflan- 
dırmasıdır.*! Fenâri, bu mertebeleri ruhlar, misâl, müvelledât ve insan 
âlemlerini meydana getiren ana mertebeler olarak telakki etmektedir. 
Buna göre, birinci nikâhın neticesi ruhlar âlemi, ikinci nikâhın neticesi 
misâl âlemi, üçüncü nikâhın neticesi semâvât ve müvelledât, dördün- 
cü nikâhın neticesi ise insan âlemidir.!8? Fenâri'nin Misbâbw'l-üns'te 
oldukça geniş yer ayırdığı bu tasnife ileride müstakil bir başlık altında 
detaylı olarak değinilecektir. 


Misbâhu'l-üns'te karşılaştığımız en genel ve yaygın mertebe tas- 
niflerinden bir diğeri ise beşli tasniftir. Bunlar 1. Lâ-ta'ayyün mertebe- 
si, 2. Ta'ayyün-i evvel ve ta'ayyün-i sâni mertebesi, 3. Ruhlar âlemi, 4. 
Misâl âlemi, 5. His âlemidir.!83 


Bir başka yaygın tasnif ise birliğe yakınlığı esas alan sınıflamadır. 
Bu ise: 1. Zât gaybı, 2. Levh-i Mahfüz, 3. Arş, 4. Kürsi, 5. Erkân, 6. 


379. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, 503, (Konevi, el-Fükük, s. 229, (Fusüsu'l-Hikem'in 
Sırları, s. 109)'dan naklen.) 

380. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 519. 

381. İbn Arabi, âlemin yaratılışını ve her bir mertebenin diğer mertebeden tesir 
alarak doğmasını kimi zaman metafizik nikâhla remzetmektedir. Ona göre 
zât-ı Hakk'ın gayb hazinelerinden zuhür edişinin başlangıç sırrı nikâhladır. 
Bahsi geçen nikâh mertebeleri dört kısma ayrılır. (Detaylı bilgi için bkz.: 
Kılıç, Mahmut Erol, Şeyb-i Ekber İbn Arabi Düşüncesine Giriş, Süfi Kitap 
Yay., İstanbul 2010, s. 276-277.) 

382. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 520. 

383. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s.201, 417. 
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Semâvât, 7. Dünya, 8. Berzâh, 9. Âhiret şeklindedir.8* Fenâri”nin sık- 
ça kullandığı bu tasnife, ayrıntıları ileride geleceği üzere, kimi zaman 
beşli, kimi zaman on ikili gibi farklı sayılarla rastlanmaktadır. 


Fenârf'nin beş mertebeden oluşan bir başka mertebe sınıflandırma- 
sı ise şöyledir: 1. Gayb mertebesi, 2. Ruhlar mertebesi, 3. İnsana ait or- 
ta mertebe, 4. Misâl âlemi, 5. His mertebesi.38 


Muhakkik süfilerde sıklıkla görülen, Molla Fenâri”nin de kullan- 
dığı yedili bir mertebe tasnifi ise şunlardan oluşmaktadır: 1. Gayb 
mertebesi, 2. Ta'ayyün-i evvel, 3. Ta'ayyün-i sâni, 4. Ruhlar âlemi, 
5. Misâl âlemi, 6. Şehâdet âlemi, 7. İnsan-ı kâmil mertebesi.*9* Yu- 
karıda saydığımız muhtelif mertebe taksimleri Molla Fenârf'nin zik- 
rettiği tasniflerdendir. Misbâhu'l-üns'te önceden de belirttiğimiz gi- 
bi, çok yaygın olmayan bazı sınıflandırmalar da mevcuttur. Fakat ge- 
rek Fenârf'nin bunların üzerinde fazlaca durmaması ve gerekse mu- 
hakkiklerin eserlerinde onlara sıklıkla rastlanmaması sebebiyle burada 
zikretme lüzümu görmemekteyiz. Biz burada Molla Fenâri'nin yaptığı 
tasniflerden önemli gördüğümüz ve diğer kaynaklarda da sıkça kul- 
lanılan üç tasnifi, yani; birliğe yakınlığı esas alan tasnifi, nikâh mer- 
tebelerini esas alan tasnifi ve hazarât-ı hamseden oluşan tasnifi ayrın- 
ulı olarak ele alacağız. 


1. Birliğe Yakınlığı Esas Alan Tasnif 


Hangi tür tasnifle ifade edilirse edilsin, mertebelerde zuhür eden, 
aslında Hakk'ın o mertebenin hükmüyle ortaya çıkan ta'ayyünüdür. Bu 
ıw'ayyünün veya bir başka deyişle, zuhür sürecinin başlangıcı, ilâhi irâ- 
lenin, yaratmak için o mertebedeki varlığa teveccüh nisbetidir. Zuhü- 
ıw ve yaratmayı başlatan ilk hareket bu teveccühtür. Bu mertebe tas- 
nlini, “birliğe yakınlığı esas alan tasnif” şeklinde isimlendirmemizin 
“bebi, bahsi geçen zuhürun ehadiyyet mertebesinden başlayarak de- 
vam etmesidir. 


WA Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 319. 
IM» Benâri, Misbâhbu'l-üns, s. 226. 
ıc o Üenâri, Misbâhu'l-üns, s. 328. 
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Varlığın, Hakk?ın ilmindeki sübüt halinden his âlemine gelene ka- 
dar geçtiği mertebelerdeki seyri, ilmi ta'ayyünün mertebenin gerek- 
tirdiği ayni ta'ayyüne dönüşmesinden oluşmaktadır. Bu süreç aynı za- 
manda, ilâhi-vucüdi emrin, ilmi-irâdi ta'ayyün ile boyanması demek- 
tir. Bir başka ifadeyle, bir şeyin vucüdunun, Hakk'ın o şeye göre ta'ay- 
yünü olmasının bir neticesidir. İnsanın vucüdu, Hakk'ın ilk olarak eha- 
diyyet-i cem' mertebesinde, daha sonra amâ'i mertebede, sonra da ka- 
lemi mertebede ona göre ta'ayyününden ibarettir. Hakk'ın var olma- 
sını irade ettiği şey, önce Kalem mertebesinde, sonra da Levh merte- 
besinde zuhür eder. Bunun ardından her bir mertebeye uğrayıp, onun 
özelliğini kazanarak ve hükmü ile boyanarak tenezzüle devam eder. Şu 
kadar ki, bununla beraber ilk varlık ile kendisi için gerçekleşmiş ayn-ı 
sabitesindeki zâti-gaybi ve ayni özelliklerini de korur. İnsanın varlığı- 
nın bu tenezzülü, rahimdeki maddesinin süreti taayyün edinceye ka- 
dar devam eder. Bunun ardından zâhiri varlığı meydana gelir. Böylece 
insan yaratılışı kemâle erinceye ve istivâsını tamamlayıncaya kadar sü- 
rekli, hallerde başkalaşmaya devam eder.187 


İnsanın, Hakk'ın ilminde sâbit olan bir ayn halinden şehâdet âle- 
mine kadar geçirdiği ta'ayyün süreci, Konevi ve Fenâri tarafından, 
isticlâ mertebeleri olarak da telakki edilmiştir. Bu bağlamda isticlâ, 
“Hakk'ın zâtının gayr ve sivâ (başka) denilen ta'ayyünlerinde kendi- 
si için zuhür etmesi anlamına gelmektedir. Şu da var ki, Fenâri'nin is- 
ticlâ mertebeleri olarak saydığı mertebelerle birliğe yakınlığı esas alan 
mertebeler birbirinin aynıdır. Bunlara göre, insanın varlığı, mertebe- 
lerin ilki olan cem' ve vucüd mertebesinden Kalem'e, oradan Levh'e, 
oradan Arş'a, Arş'tan göklere, göklerden unsurlara, sonra müvelle- 
dât-ı selâseye ve oradan da meninin meydana gelip rahme düşmesine 
kadar uzanır. Buna insanın zâhirdeki, yani anne karnındaki biyolojik 
oluşumu da ilave edilir.388 


İsticlâ mertebelerinin istid4”/yaratılış mertebelerinden daha umümi 
olduğunu söyleyen müellif, istidâ'/yaratılış mertebeleri adı altında da 
aynı süreci anlatmaktadır. Ona göre istidâ” mertebeleri şu aşamalar- 
dan oluşur: İnsani varlık emri; ilâhi iradenin onu -ilâhi ilimde sabit ol- 


387. Fenâri, Misbdhu'l-üns, s. 632. 
388. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 629. 
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ması nisbeti itibarıyla değil- zâhirlik nisbeti açısından ilim mertebesin- 
den çıkartıp, ilâhi kudrete teslim edinceye kadar tenezzül eder. Bunun 
ardından Akl-ı Evvel'den ibaret olan Kalem-i A'lâ makamına tenezzül 
eder. Daha sonra nefsi-levhi makamda, sonra cisimlerdeki hükmünün 
zuhüru itibarıyla tabiat mertebesinde, sonra cihetleri belirleyen Arş'ta, 
sonra Rahim isminin istivâ ettiği Kürsi'de, sonra yedi semada, sonra 
unsurlarda, sonra müvelledâtta tayin edip, cem' süretinin özelliğiyle 
istikrara kavuşuncaya kadar bütün yaratılış/istida* mertebelerinde bu- 
lunmaya devam eder.?*9 


Fenâri'nin yaptığı bu sıralamadan, birliğe yakınlığı esas alan mer- 
tebe tasnifinin cem ve vucüd mertebesinden başlamak süretiyle şu şe- 
kilde sıralandığı görülmektedir: 


1. Kalem-i Alâ: Muhakkiklerin “Akl-ı Evvel/İlk Akıl” olarak da 
isimlendirdiği Kalem-i Alâ, Hakk'ın gayr-i mütenâhi müm- 
kinâttan ifrâz etmek istediği imkâni ta“ayyünlerin mânâlarını 
birleştiren bir mânâdan ibarettir.””9 Kalem-i A'lâ'ya, İlk Akıl dı- 
şında “Külli Ruh” ve “Rüh-ı A'zam” isimleri de verilmektedir.” 
Onun yaratmadaki en önemli fonksiyonu, Levh'te mufassal hale 
gelecek olan bilgileri kendisinde mücmel olarak bulundurması 
ve Levh'e aktarmasıdır.32 Kalem-i A'lâ, tastir âleminde, kendi- 
sinden sonra gelen tüm varlıkların ta'ayyününe katkıda bulun- 


maktadır. Bu sebeple o, Cenâb-ı Hakk'ın kudret sıfatının süre- 
tidir.?9? 


. Levh-i Mahfüz: Mufassıl isminin mazharı olan Levh-i Mahfüz, 
“en-Nefsü”l-Külliyye” olarak da isimlendirilmektedir.9* Çünkü 


(ee) 


IK“, Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 630, (Konevi, İ'cdzil-beyân, s. 293-294, (Fatiha 
Süresi Tefsiri, s. 413Y'ten naklen.) 

190, Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 80, (Konevi, en-Nefahdtü'l-İlâbiyye, s. 11, (İlâhi 
Nefhalar, s. 22)'den naklen.| 

Ww1. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 391. Kalem-i A'lâ hakkında bilgi için bkz.: Yavuz, 
Yusuf Şevki, “Kalem”, DİA, İstanbul 2001, c. XXIV, s. 243-245. 

19' o Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 400. 

190 Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 519. 

Wwe. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 342. 
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395. 


396. 


397. 


398. 


399. 


400. 


401. 


o, kendisinden sonraki tüm nefslere kendi ışığından saçmakta, 
yani tafsil üzere olan bilgileri aktarmaktadır.?* 


. Arş: Kalem ve Levh'in mecmüundan meydana gelen Arş, 


Fenâri'ye göre, manâlar, ruhlar ve misâl âlemlerinin tamamı- 
nın ilk mazharıdır. Burada varlıklara ait, uzunluk, derinlik ve 
yükseklik gibi boyutlar meydana gelmektedir.19* Burası aynı za- 
manda Rahmân isminin istivâ” makamıdır. Burada istivâ”, kemâ- 
le ulaşma, tamamlanma, temkin, istikrâr ve istilâ anlamındadır. 
Çünkü Rahmân ismi, bu mertebede tüm mânâlarıyla itidale ulaş- 
maktadır.?9? 


. Kürsi: Manevi, rühâni, hissi, latif ve kesif olan süretlerin tafsili- 


nin zuhürunu kabul eden mertebe Kürsi”dir. Arşta mücmel olan 
şeyler, Kürsi'de tafsile kavuşmaktadır. ?8 


. Yedi Semâ” (es-Semâvât es-Seb'a): Kendisi ve kendisinden sonra- 


ki mertebelerle birlikte kevn ve fesâdı kabul eden, unsuri, mü- 
rekkeb ve tabii mertebedir.?”* 


. Dört Unsur (el-Anâsır el-Erba'a): Unsuri mürekkeblerin mey- 


dana gelmesini sağlayan mertebedir. Dört unsur, aynı zaman- 
da, mürekkeb-unsuri cisimler âleminin de asıllarıdır.** Bu dört 
unsurun zuhüru, sıcaklık, soğukluk, yaşlık ve kuruluktan olu- 
şan dört keyfiyetin ictimâından meydana gelmektedir.*' 


Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 507. Levh-i Mahfüz hakkında ayrıca bkz.: Yavuz, 
Yusuf Şevki, “Levh-i Mahfüz”, DİA, İstanbul 2003, c. XXVII, s. 153. 
Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 511. Arş hakkında ayrıca bkz.: Seyyid Mustafa Râ- 
sim Efendi, Tasavvuf Sözlüğü Istılâhdt-ı İnsân-ı Kâmil, s. 780; Uludağ, Sü- 
leyman, “Arş”, DİA, İstanbul 1991, c. IlI, s. 410; Cebecioğlu, Tasavvuf Te- 
rimleri ve Deyimleri Sözlüğü, s. 118. 

Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 257. Rahman'ın Arş'a istivâsı hakkında ayrıca bkz.: 
Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 455, 468. 

Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 458. Kürsi Hakkında ayrıca bkz.: Yavuz, Yusuf Şev- 
ki, “Kürsi”, DİA, İstanbul 2002, c. XXVI, s. 572-573. 

Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 384. Yedi Semâ' hakkında ayrıca bkz.: Baş, Erdo- 
gan, “Semâ”, DİA, İstanbul 2009, c. XXXVI, s. 4533-455. 

Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 520. Dört unsur hakkında ayrıca bkz.: Karlığa, Be- 
kir, “Anâsır-ı Erbaa”, DİA, İstanbul 1991, c. III, s. 149-151. 

Fenâri, Misbâbu”l-üns, s. 410. 
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7. Üç Ana Unsur (el-Müvelledât es-Selâse): Tafsili zuhürun kemâ- 
le erdiği mertebedir.*'2 Mertebeye isimini veren üç unsur, bit- 
ki, maden ve hayvandır.“? Burada varlık, his mertebesine yak- 
laşmaktadır. Nitekim Fenâri, insanın bu mertebelerdeki seyrini 
dile getirirken müvelledât-ı selâsenin akabinde insanın biyolo- 
jik oluşumuna geçmektedir. 


Birliğe yakınlığı esas alan mertebe tasnifi, Fenâri'nin Misbâ- 
bu'l-üöns'te çokça zikrettiği bir tasniftir. Ancak, sayısı belirli olmadı- 
ğı gibi, her yerde aynı sıralama ile de kullanılmamıştır. Fenâri bu tas- 
nifi, bir veya daha fazla mertebeyi atlayarak ya da ilave ederek bazen 
dokuzlu,** bazen on ikili*9S olarak da zikreder. Kimi zaman da bu tas- 
nifteki birkaç mertebeyi sayarak söz konusu sürece işaret eder.*“ Fa- 
kat şunu belirtmeliyiz ki, bu tasnifin ana unsurları yukarıda saydığı- 
mız şekildedir. 


2. Nikâh Mertebeleri 


İbn Arabi, âlemin yaratılışını ve her bir mertebenin diğer bir mer- 
tebeden tesir alarak doğmasını metafizik nikâhla remzetmektedir. Ona 
göre nikâh, hangi düzlemde gerçekleşirse gerçekleşsin “iki şeyin, üçün- 
cü bir şeyi meydana getirmek için birleşmesidir.” Sözlükte cimâ* (vaty) 
ve akit anlamlarına gelen nikâh, bu kullanımda mutlak cem mânâsın- 
dadır.*7 Konevi'nin ictimâ tabiriyle üzerinde durduğu ve varlık merte- 
belerinin farklı bir tür tasnifi olan nikâh mertebeleri konusu, Fenâri ta- 
rafından daha sistemli hale getirilmiştir.*93 Şunu belirtmekte fayda var 


402. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 237. 

103.  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 346. 

404. Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 634. 

405. Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 499. 

406.  Fenâri'nin birliğe yakınlığı esas alan tasnifinin farklı versiyonları hakkında 
bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 236, 313, 413, 456, 473, 499. 

407. Kılıç, Şeyh-i Ekber, s. 276. 

A0R. Bkz.: Konevi, İ'câzü'l-beydn, s. 72-76, (Fâtiha Süresi Tefsiri, s. 119-121); 
(a. mif.), Kırk Hadis Tercümesi ve Şerhi, s. 138 vd. Molla Fenâri'nin nikâh 
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ki, nikâhla kastedilen, esasen, hakikatlerin, manâların, ruhların, basit 
cisimlerin ve unsuri cisimlerin meydana gelmesi için vâki olan birta- 
kım ictimâ'lardır.*** 


Gaybdan şehâdet âlemine doğru tenezzül eden her bir esmâ”i haki- 
kat ve kevni a'yân, sadece birtakım ictimâ' nisbetleriyle zuhür etmek- 
tedir. Bir diğer ifadeyle, varlık mertebelerinde gerçekleşen her bir 
ta'ayyün, bir ictimâ'ın neticesi olarak meydana gelmektedir. Fenâri, 
bu ictimâ nisbetinin ilk önce zâti irâde ile nisbetleri arasında ta'ay- 
yün ettiğini, daha sonra ise talep ile isti'dâdi kabul arasında oluştuğu- 
nu belirtmektedir. Yani, burada öncelikle zâti-külli irade ile nisbetleri 
arasında bir birleşme meydana gelmekte, daha sonra ise bu iradeden 
kaynaklanan yaratma talebi, mümkinâtın a'yânına ait kabul ile bir- 
leşmektedir. İşte nikâh, ilâhi zâti teveccühle, kevni ibraz etmek üze- 
re, esmâ' için ortaya çıkan ictimâ'dır. Bunun nikâh olarak isimlendi- 
rilmesi, zâhiri vucüda nisbetle mecâzi bir isimlendirmedir. Çünkü bu- 
rada bilkuvve bir nikâh, yani ictimâ söz konusudur.*'9 Bu nikâh, ter- 
kib, cem' ve istihâle/dönüşüm ile oluşan ilâhi te'lif ve tasnifin sebebi- 
dir. Kısaca, müellif nikâhı doğrudan yaratma sebebi olarak telakki et- 
mektedir.*! O, bu konuda “müfredlerin yapamadığını mürekkeb ya- 
par” kaidesini zikrederek, her bir ictimâ'dan bir ürünün ortaya çıka- 
cağını vurgulamaktadır.*!2 


Nikâhlar, bir nevi teslistir/üçlemedir; birleşen iki öncül ve bunlar- 
dan meydana gelen üründen oluşur. Fenâri, “gaybi nikâh” şeklinde de 
tabir ettiği ve nikâh mertebelerinni başlangıcı olan ictimâ'ın unsurlarını 
şöyle belirtmektedir: Mefâtihin (gaybın anahtarlarının) erkeklik dere- 


mertebelerini detaylı şekilde incelemiş olması W© Chittick'in de dikkatini 
çekmiş ve Chittick, bu konuyu en ayrıntılı şekilde ele alan müellifin Molla 
Fcnâri olduğunu belirtmiştir. (Bkz.: Chittick, William, Varolmanın Boyut- 
ları, trc.: Turan Koç, İnsan Yay, İstanbul 1997, s. 161.) 

409. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 207. 

410. Kırımi, Şerhu Miftâhi'i-gayb, vr. 41b. 

411. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 380. Konevi nikâhlarla hedeflenen asıl gâyenin vu- 
cüdi süreti elde etmek olduğunu vurgulamaktadır. |Konevi, Miftâhu”-gayb, 
s. 43, (Tasavvuf Metafiziği, s. 54). Her bir nikâhta meydana gelen varlık 
formları hakkında ayrıntılı bilgi için bkz.: Atpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr. 30b.| 

412. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 412. 
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cesi, kâbillerin ahkâmına bağlı olan ictimâ'i hey'etlerin dişilik derecesi 
ve bu mertebedeki vucüdi ta'ayyünün ise mevlüdluk (doğma) derecesi 
vardır. Burada sayılan üç unsurdan ilk ikisinin ictimâ'ı yani birleşmesi 
nikâhın ta kendisidir. Nâkih/nikâhlayan ehadi-cem'i sır ve anahtarlar- 
la birlikte olan ilâhi teveccühtür. Menküh/nikâhlanan ictimâ'i hey'et- 
ler ve bu nikâhtan doğan (mevlüd) ise meydana gelen vucüdi ta'ay- 
yündür. Bu nikâh sonucu meydana gelen üründeki farklılığın kaynağı 
ise, ictimâ yani nikâh mertebelerindeki farklılıktır. Zira nikâhlayan da 
nikâhlanan da birdir.*!? 


Fenâri, aşağıda izah edeceğimiz üzere, İbn Arabi ve Konevi gibi 
nikâh mertebelerini dörde ayırmaktadır. Beşinci kısım ise insana ait 
olup bu tasnife dahil değildir. Çünkü ilk dört nikâh mertebesinde, bir- 
leşen unsurlar da, birleşmeden meydana gelen sonuçlar da gaybi, ta- 
bii ve basit/tikel niteliktedir. İnsana mahsus mertebede meydana gelen 
ise ilk süri ve mürekkeb cisimdir. Bu sebeple, bu son mertebe diğerle- 
rinden ayrılmıştır. Fenâri'ye göre, bu dört nikâhın her biri, kendisin- 
den öncekinden daha husüsi ve dâiresi daha dardır. Çünkü icâd kaide- 
si ve sünnetullah, mutlağın taayyün etmesi, mücmelin tafsili, umümun 
husüsileşmesi ve genişin daralmasına dayalıdır.*!* İbn Arabi, Konevi ve 
Venâri'de geçen bu dört nikâh mertebesi şunlardır: 


Birinci Nikâh: Gaybın anahtarları olan asli ilk isimler ile kevni 
mertebenin ilâhi teveccühle birleşmesinden ibarettir. Bahsi geçen kev- 
ni mertebe zâhirlik ve bâtınlık, vucüb ve imkân nisbetlerini cem' etme 
öelliği taşır. Bu ilk nikâhın neticesi mutlak vucüdi süretlerin meyda- 
na gelmesidir. Bu vucüdi süretin hakikati manâlar âlemidir. Müellif bu 
nkâhın ürününü bir adım geriye götürerek manâlar âleminin ve nefes-i 
valımâninin burada meydana geldiğini belirtmektedir. Buna göre gay- 
ban anahtarları olan zâti isimlerin, ulühiyyet sıfatlarının ümmehâtının 
(anakırının) ve hakikatlerin asıllarının Hakk'ın ilminde ezeli olarak ic- 


IL«  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 382. 

Il4. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s.384. Nikâh ve nikâh mertebelerinin Cili'de- 
ki yorumu için bkz.: Cili, Abdülkerim İbrahim b. İbrahim, Şerhu Müş- 
kilâti'-Fütühâti'l-Mekkiyye, tah.: Yusuf Zeydan, Dâru Suâd es-Sabbâh, Ka- 
hire 1992, s. 122. 
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timâ'ından mândlar âlemi doğmaktadır. Burası aynı zamanda amâ' mer- 
tebesidir. Bu süreç, bâtından zâhire doğru bir çıkış olduğu için Hak dı- 
şındakilerin de bunu akledebilme imkânı söz konusudur. Binâenaleyh 
burada bahsi geçen ictimâ*, zuhürla vasıflanmakta ve vucüdi süret adı- 
nı almaktadır.*"5 


Birinci nikâhta varlığın teşekkülüne ilişkin temel unsurlar ta'ayyün 
etmektedir. Fenâri, bu mertebenin, külli zâtları bakımından külli heyülâ 
da denilen hebâ ve tabiat mertebesinde sona erdiğini belirtmektedir. 
Burada birleşen zâti isimler, genel varlığı (vucüd-ı “âmm) ve nefes-i rah- 
mâniyi ortaya çıkarmaktadır. Nefes-i rahmâni burada ümmü”|-kitâb ve 
esmâ' ile kevnleri birleştiren bir sandık mesâbesindedir.*!6 


Varlığın zuhürunun zemini olarak tabir edebileceğimiz birinci 
nikâh, Hakk'ın vucüdunun manâ cihetiyle âli mertebesinden, tenez- 
zül ettiği her bir mertebenin elbisesini giyinmek süretiyle, aşağı doğru 
tenezzülünden ibarettir. Burada tenezzül eden nâkih, mertebe nikâhın 
mahalli, ictimâ eden menküh, ictimâ'dan meydana gelen ise mevlüd- 
dur. Tüm mümkin mevcüdât, bu usül üzere meydana gelmiş neticeler- 
dir. Bu mertebedeki vâlideyn (neticeyi çıkaran anne-baba) ehadi olan 
tecelli-yi evvel ve esmâ-i ilâhiyyedir. Burada doğan ise, nefes-i rahmâni 
adlı latif buhardır. Mahalli de vâhidi olan yüce amâ'dır.*!7 Atpazâri'ye 
göre, bu mertebede ictimâ eden asli isimler, gaybi-zâti bâtınlıktan şuhü- 
di-sıfâti zuhüra doğru bir çıkış gösterirler. Ancak burada söz konusu 
olan bâtınlık, esmâ'ın kendisine göredir. Zira bunların Hakk'a nisbet- 
le, henüz tenezzülleri gerçekleşmiş değildir.*18 


İkinci nikâh: Ruhların meydana gelmesi için mânâlar âleminde 
gerçekleşen ictimâ“dır. Çok sayıda manânın, vucüb ve imkân hüküm- 
lerinin birleşmesinden oluşan ictimâ'i hey'etlerde, Hak'tan farklı de- 
recelere sahip ruhlar âlemi zuhür eder. Bu, aslında esmâ” ve hakikat- 
lerden ibaret olan çok sayıda manânın ictimâ'ından oluşmuş hey'etle- 
rin süretleridir. Bunlar ilâhi tesirler yönüyle vucüb hükümleri ve kâbil- 


415. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 380-381, 437, 520. 
416. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 434, 518. 

417. Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 15 la. 
418. Atrpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr. 27a. 
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lere bağlı olan tesirler yönüyle ise imkân hükümleri diye tabir edilir- 
ler. Müellifin burada tesir konusuna girmesinin nedeni, her bir ese- 
rin, gaybın anahtarlarıyla kendisinden sonra gelen vucüb hükmünün 
birleşmesinden oluşmuş bir ictimâ'i hey'et olmasıdır. Yani eser olarak 
da ifade edilen varlıksal oluşum, manevi bir birleşmenin ürünüdür. Bu 
bağlam, varlığın teşekkül sürecinin nikâh mertebeleriyle anlatılması- 
nı da izah eder niteliktedir. Nitekim, nikâhla kastedilen esasen birleş- 
meden ibarettir. 


Müellifimiz, kozmolojik bir açıklama ile ikinci nikâhın Arş'tan baş- 
layıp Mükevkeb feleğinin*!? merkezinde sona erdiğini bildirmektedir. 
Burası Konevi'ye göre de a'râfın iki vechesinden biridir, yani bundan 
sonra cehennem gelmektedir.*? Bir diğer mertebe tasnifine göre bura- 
sı “Arş ve Kürsi”dir. İkinci nikâhta bir önceki mertebede meydana ge- 
len manâların ictimâ“ından ruhlar oluşmaktadır.*! Her bir mertebede 
ta'ayyün eden unsurlar, bir sonraki için bir alt yapı mâhiyetinde oldu- 
ğu gibi, varlığın teşekkül sürecinin de parçalarından ibarettirler. Buna 
paralel olarak Ahmed İlâhi, her bir mertebenin bir öncekinin zâhiri ol- 
duğunu belirtir. Bu ikinci nikâhta ictimâ eden şeyler, tâli ilâhi isimler 
ile ilmi ayânın süretleridir. Söz konusu bu ictimâ'dan doğan netice ise 
hârici a'yân olup, bu nikâh Kalem ve Levh olarak da tabir edilen ikin- 
viamâ' mertebesidir.*? 


419.  Felekler sıralamasında en yüksek felek Arş'tır. En altta ise yeryüzü gelir. Arş 
feleği dokuzuncu felektir ve bunun altında sekizinci felek olan Mükevkeb fe- 
leği yer alır. (Meri, İsam b. Abdülmün'um, Tavzihu Şerhi'l-Akideti"t-Tahâviyye, 
s. 3, http://wwwgoogle.com.tr/url?sa—t&rct—-j&g—&esrc—s&source—we- 
b&cd—10&cad—rja&luact—8 &ved—OCHIOFJAJ&url —http903 A902F96- 
2Falnsiha.com9602Fupload dir902Flectures902Ftahawea962Farsh2.doc&le- 
izRu UU4SxAYeAywPt3oDYCO&usg—AFOJCNEZsMvjg  310pjH6feo9s- 
h9PFrWs6g&sig2—TdsPhh7wLkiZNxCzsNo2ww, (27.05.2014, 10:25) Ay- 
rıca bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 484). 

W0, Konevi, Miftâbu'-gayb, s. SI, (Tasavvuf Metafiziği, s. 65); Fenâri, Misbâ- 
bu'l-üns, s. 434. Ahmed İlâhi'ye göre ikinci nikâh Arş mertebesinin başlan- 
gıcından Mükevkeb feleğinin yörüngesine kadar devam etmektedir. Aynı za- 
manda burası cennet ve cehennem arasında bir ara bölgedir. (Ahmed İlâhi, 
Mevâcidü'z-zevk, vr. 171a.) 

WI. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 434, 518, 520. 

00. Ahmed İlâhi, Mevdcidü”z-zevk, vr. 150b-151a. 
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Üçüncü nikâh: Bir önceki ruhâni nikâhın aksine, tabii ve me- 
leküti olan nikâh mertebesidir. Bu nikâh, tabiat mertebesinde, ruh- 
ların ictimâ'ı ile gerçekleşir. Yaratma emrinin tertibine göre, unsur- 
ların ictimâ'ına kadar iner ve burada, unsuri mürekkebleri meyda- 
na getirir.” 


Fenâri, üçüncü ve dördüncü nikâhın sonuçları hakkında iki fark- 
lı beyanda bulunmaktadır. Misbâhu”l-üns'te nikâh mertebelerine ayır- 
dığı müstakil bölümde dördüncü nikâhta ta'ayyün ettiğini belirttiği 
semâvât ve müvelledâtı bir başka yerde üçüncü nikâhın bir sonucu 
saymaktadır.** 


Dördüncü Nikâh: Esmâ'i asılların hükümlerinden mürekkeb sü- 
retlerin ve müvelledâtın zuhür etmesi için, basit cisimlerde gerçekle- 
şen ictimâ'dır. Unsuri ve süfli karakterdedir. Bu ve bundan önceki bü- 
tün ictimâ'ların neticelerinden Arş, Kürsi, Âlem, muhtelif cins, tabaka 
ve türlerine göre kevn ve fesâd âlemi dışındaki gökler âlemi zâhir ol- 
muştur.” Burada, bazı basit varlıkların birbiriyle, ateş-hava, toprak-su 
gibi tabii ve unsuri şeylerin birleştiği görülür.*2 

Müellif bu dört nikâhın hepsinin bir öncekinden daha özel ve da- 
iresinin daha dar olduğunu ifade eder. Nikâh mertebelerindeki sırala- 
ma mutlağın ta'ayyün etmesi, mücmelin tafsile kavuşması, umümun 
husüsileşmesidir. İbn Arabi ve Konevi'nin dört kısımda incelediği nikâh 
mertebelerinin hepsini birleştiren beşinci kısmı insana yani insân-ı kâ- 
mile mahsustur. Bu durum onun ilâhi ve kevni hakikatleri tam kâbili- 
yeti ve kâmil isti*dâdı ile cem* etmesinden kaynaklanmaktadır. Bura- 
da gerçekleşen ictimâ'ın en yüksek gâyesi, insân-ı kâmilin hakikat ola- 
rak teşekkülüdür.*? 

Her bir ictimâ* bir nikâhtır ve bunların her birinde bir ürün (mev- 
lâd) oluşmaktadır. Varlık emrinin aynı mertebelerden geçmesinden son- 
ra, birbirinden farklı ve sonsuz sayıda ürünün oluşmasını hem Konevi 


423. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 435. 

424. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 520. 

425. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 383-384. 

426. Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 151b. 
427. Ahmed İlâhi, Mevdcidü”z-zevk, vr. 152a. 
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hem de Fenâri, nâkih/nikâhlayan, menküh/nikâhlanan ve nikâhın ger- 
çekleştiği mertebeye bağlamaktadır.*8 


Varlığın zuhürunu doğuran etkenin ictimâ hükmü olduğunu ve 
bunun sistemleşmiş halinin de nikâh mertebeleri şeklinde sistemati- 
ze edildiğini söyleyebiliriz. Burada ilâve etmemiz gereken bir husus 
da, bir vucüdi süreti izhâr eden her ictimâ'ın iki hükmü istilzâm et- 
mesidir. Bunlardan birisi birleşen şeylerle, ortaya çıkan şey arasında- 
ki münâsebeti izhâr eden veya hissettiren hükümdür. Mesela çocuğun 
anne-babasının güzel ahlâkını izhâr etmesi gibi. Diğeri ise kimsenin 
nisbet ve sebebini bilmediği yalnızca muhakkiklerin vech-i hâss vâsı- 
tasıyla bildiği tecelli-i hâssa ait hükümdür. Buna örnek olarak da ço- 
cuğun anne babasının tersi olan huylar izhâr etmesidir.*2 Dolayısıy- 
la ictimâtın, yani nikâhın neticesi, ya birleşen şeylerin özelliğini taşır, 
ya da bunlardan farklı olarak, vech-i hâssla meydana gelen bir özel- 
likte zuhür eder. 


Fenâri'nin nikâh mertebelerinde meydana gelen ürünlerle ilgili gö- 
rüşlerinde bir çelişki dikkati çekmektedir. Bu çelişki, bir nikâh mertebe- 
sinde meydana geldiğini söylediği bir şeyin, bir başka yerde bir sonra- 
ki mertebede meydana geldiğini söylemesidir. Mesela, ruhların bir yer- 
de ikinci nikâhta, bir başka yerde ise birinci nikâhta;“9 semâvâtın, yani 
gökler âleminin bir yerde üçüncü nikâhta oluştuğunu söylerken, bir baş- 
ka yerde, dördüncü nikâhta meydana geldiğini belirtmektedir. Fenâri'nin 
ifadelerindeki bu farklılık aslında Konevi'den kaynaklanmaktadır. Çünkü 
Konevi, kimi yerde dört tane nikâh mertebesinden söz edip beşincisini 
insana has kılarken, kimi yerde üç mertebe sayıp dördüncüyü insan mer- 
tebesi olarak zikretmiştir. Bu usül de aynı şekilde Fenâri'ye yansımıştır. 
Bu iki görüşün sebebi esasen, her iki müellifin de gaybi mânâların mey- 
dana geldiği birinci nikâh mertebesini bazı yerlerde, bir ta'ayyün olarak 
değerlendirmeyip bu mertebeleri bir sonraki basamaktan başlatmaları- 


128. Sayılan unsurların farklılığının meydana getirdiği sonuçlar hakkında bkz.: 
Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 384-386; Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 
152a-153a; Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 68a-69a; Atpazâri, Misbd- 
hu'l-kalb, vr. 28a. 

429.  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 410. 

130,  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 520. 
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dır.! Bazı yerlerde de bunun aksini yapınca, bu konudaki görüşlerinde 
ilk bakışta bir tutarsızlığın olduğu düşünülmektedir. Dolayısıyla, fark- 
lılık, ilk nikâh mertebesinin başlatıldığı seviyeden kaynaklanmaktadır. 


3. Hazarât-ı Hamse/Beş Mertebe 


a) Lâ-Ta'ayyün/Cem' ve Vucüd Mertebesi 


Muhakkik süfiler, lâ-ta'ayyün mertebesi için, kenz-i mahfi, mechü- 
lü'n-na't, gayb-ı mutlak, ezelü'l-âzâl, ayn-ı mutlak, ehadiyyet-i zât, 
makâm-ı ev ednâ ve buna benzer pek çok isim ve tabir kullanmışlar- 
dır. Fenâri, hakikatü”l-hakâik,”3 ehadiyyet-i cem' hazreti ve makâm-ı 
cem' gibi isimlerle isimlendirilen bu mertebeye Konevi'nin, bunların 
hepsini birleştirmesi sebebiyle, cem' ve vwcüd mertebesi adını verdiği- 
ni ifade etmektedir.”* Fakat burada farklı bir yaklaşım bulunmakta- 
dır. Konevf'nin ilk mertebe olarak zikrettiği basamağın, özelliklerine 
bakıldığında bunun ta“ayyün-i evvel olduğu görülür. Konevi, lâ-ta“ay- 
yün mertebesini muhtemelen içerdiği müphemlik ve bilinmezlik sebe- 
biyle ilk mertebe olarak değerlendirmemiştir. Şeyh-i Kebir'in mertebe 
tasnifindeki bazı çelişkiler ve kapalılıklara Fenâri Misbâhu'l-üns'te dik- 
kat çekmektedir.” Biz burada Fenâri'nin “doğrusu budur” diye belir- 


431. Ahmed İlâhi, mertebeler hakkında farklı görüşler ortaya çıkmasının birin- 
ci nikâhın mâhiyetinden kaynaklandığını belirtir. Çünkü ilk nikâh merte- 
besi, gaybi-esmâi özelliktedir. Burada terkib meydana getirecek bir dönü- 
şüm gerçekleşmemektedir. Bu bakımdan Konevi, bu mertebeyi bazı tasnif- 
lerde hazf ederek, bir sonraki mertebeyi ilk nikâh mertebesi olarak telakki 
etmektedir. (Bkz.: Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 171a.) 

432. Bkz.: Konuk, Fusüsu'l-Hikem Tercüme ve Şerhi, c. 1, s. 4-6. 

433. Ahmedilâhi, hakikatü”-hakâik tabirinin bu mertebe için kullanılmasını, zâta 
mensup olan esmâ, sıfât, mâhiyet gibi tüm hakikatlerin burada zâtın aynı 
olmasına bağlamaktadır. (Bkz.: Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 128b.) 

434. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 313. Atpazâri, bu mertebeye tüm hakikatleri cem 
etmesinden dolayı “cem* ve vucüd mertebesi” adının verildiğini zikreder. 
(Bkz.: Atpazâri, Misbâhbw!-kalb, vr. 2 1b.) 

435. Fenâri, sadece Miffâhu'i-gayb'daki değil, Konevi'nin tüm eserlerindeki mer- 
tebe tasniflerini mukayese ederek onun birbirini nakzeden görüşlerini zik- 
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terek verdiği görüşlerini zikretmek süretiyle onun merâtib konusunda- 
ki görüşlerini yansıtmaya çalışacağız. Şu da var ki, bu tasnif ve isimlen- 
dirmelerin hepsi hiçbir isim, vasıf ve şeklin izafe edilemediği gaybının 
mutlaklığında olan Mutlak Vucüd'a bizim içinde bulunduğumuz şehâ- 
det âleminden yapılan ve beşer idrâkinin ötesindeki yerine işaret eden, 
kendi algı dünyamıza ait izah tarzlarından ibarettir. Çünkü bu zâti-eha- 
di mertebe, vasıfalanamaz ve şekillendirilemez. Zira burada Hak, zâtı- 
nın aynıdır. Fenâri, bu mertebenin sıfat ve niteliklerden uzak oluşuna 
şu beyitle atıfta bulunmaktadır: 


YU öl keş v3 İN eşe e Gi 
Juli beyi ve hee İse ph 
Aşk insanların algılarından yüce, Ayrılık ve vuslat vasfından bile 


Ne zaman bir şey hayâlden uzak olur, İhâta ve misâlden de ırak olur*** 


İzzet perdesinde yani mutlak, taayyün etmeyen gaybının hüviye- 
tinde, Hakk'ın kendisi dışındakilerle hiçbir ilişkisi yoktur. Çünkü her 
bir nisbet yani ilişki taayyünü gerektirir. Bir diğer tabirle, bir ta'ayyün 
neticesinde meydana gelir. Burada esas olan ise, aslâ ta'ayyünün olma- 
masıdır. Daha önce esmâ konusunda, muhakkiklerin her bir ta'ayyün, 
temeyyüz ve taaddüdü birer esmâ” olarak telakki ettiklerine değinmiş- 
tik. Hakk'ın hiçbir ta'ayyünün olmadığı bu mertebede, ona ait herhangi 
bir müstakil esmâ” ve sıfâttan da söz edemeyiz. Zira ehadiyyet mertebe- 
sinde veya diğer ismiyle lâ-ta'ayyün mertebesinde, zâta ait herhangi bir 
itibar ve nisbet söz konusu değildir. Bizim Hakk'a dair “Bir”dir, “Vâci- 
b”dir, “Vucüd-ı Mutlak”tır şeklindeki tariflerimiz bu mertebe için ge- 


retmiştir. İlk bakışta vucüdi mertebeleri farklı şekilde kategorize etmenin 
bir sakıncası yokmuş gibi görünse de, bilhassa ilk mertebelerin özellikleri 
ve isimlerinin karışması ya da birbirleri yerine kullanılmaları birtakım yan- 
lış anlamalara sebep olabilmektedir. Nitekim, Konevi'nin ehadiyyet-i cem' 
mertebesinin vâhidiyyet özelliğinde olduğunu söylemesi iki mertebenin ka- 
rıştırılmasına sebep olmaktadır. Zira ehadiyyet-i cem' mertebesi ehadiy- 
yet, bir sonraki mertebe ise vâhidiyyet özelliğindedir. (Bkz.: Fenâri, Misbâ- 
hu'l-üns, s. 313-314.) 
4306.  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 245. 
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çerli değildir.*7 Çünkü bunların hepsi, hükmü zâta mahsus olan ilâhi- 
ilmi nisbette vucüdun ta'ayyün etmesinden ibarettir ki, bu da bir son- 
raki mertebeye işaret eder.*8 Bu mertebede Mutlak Varlık?'ın bu denli 
idrâkimizden uzak olması sebebiyle, onun zâtına dalmak ve onu tanı- 
maya çalışmak ancak mücmel olarak elde edilebilecek bir şeyi istemek- 
tir ki, bunun imkânsızlığı ortadadır. Müellif, bu mertebeye taalluk et- 
mesi bakımından “Allah sizi kendisinden sakındırır. Allah kullarına pek 
merhametlidir.”*39 âyetini ve Hz. Peygamber'in Hakk'ın zatının tefek- 
kür edilmesinden men ettiği hadisini* zikretmektedir." 


Mutlak Vucüd'un hakikati, külli-nürâni bir mefhum olduğundan 
öyle latiftir ki, onu sırf akıl, fikir, vehim ve duyularla idrâk etmek müm- 
kün değildir. Zira, bu idrâk vasıtalarından her biri, kesif olmaları sebe- 
biyle latifi anlayamazlar. Bir diğer yönden, Mutlak Varlık gizli bir hazi- 
nedir ve hâdis mevcüdun bu mertebeyi kavraması imkânsızdır. Çünkü 
hudüs ve kıdem birbirinin zıddıdır. “Zıtlar birleşemez” kaidesince bi- 
rinin zuhürunda diğeri gizli kalır. Bu sebeple Hz. Peygamber, Hakk'ın 
zâtı hakkında fikir yürütülemeyeceğini söylemiştir.” 


Hakk'ın hüviyet gaybı, ta'ayyünsüzlüğü ve bütün itibarları ortadan 
kaldıran hakiki birliği itibariyle, kendisinin mutlaklığına işaret eder. 
İsimler, sıfatlar, nisbetler ve izafetler ise Hakk'ın kendisini taakkul et- 
mesi ve ta'ayyünü cihetinden bunları idrâkinden ibarettir. Gerçi ta'ay- 
yüne bağlı söz konusu bu taakkul ve idrâk, işaret edilen mutlaklığı ta- 
kip eder, fakat bu ta'ayyün her tecellide Hakk'ın her düşünce sahibi- 


437. A. Konuk, “Bu mertebede vucüd, tüm na't ve sıfatların izafe edilmesinden 
münezzeh, her kayıttan hatta mutlaklık kaydından bile mukaddestir” der. 
Bu mertebe Hakk'ın künhüdür ve onun fevkinde başka bir mertebe yoktur. 
(Konuk, Fusüsu'/-Hikem Tercüme ve Şerhi, c. I, s. 66.) 

438. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 253. 

439. Âl-i İmrân, 3/30. 

440. Rasülullah (s.a.v.) “Allah'ın yarattıkları hakkında tefekkür ediniz, zâtı hak- 
kında tefekkür etmeyiniz.” buyurmuştur. (Deylemi, Şüruveyh b. Şehredâr, 
Kitâbü Firdevsi'l-ahbâr, tah.: Fevvâz Ahmed Zemreli-Muhammed el-Mu'ta- 
sım-billah el-Bağdâdi, Beyrut 1987, c. Il, s. 84. Ayrıca bkz.: Fenâri, Misbâ- 
bu'l-üns, s. 245.) 

441. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 252. 

442. Kılıç, Şeyb-i Ekber, s. 252. 
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nin düşüncesinde belirlenişine göre mutlak bir ta'ayyündür. Ayrıca bu, 
ta'ayyünlerin en genişidir. İşte bu kâmillerin müşâhedesidir; bu ta'ay- 
yün zâti tecellidir ve en üst tevhid makamı ona aittir.*3 Hakk'ın kün- 
hü olan ve üzerinde başka hiçbir mertebe bulunmayan bu hazret hak- 
kında ancak onun seçtiği kullarına zâti tecellisi ile bildirdiği ölçüde vâ- 
kıf olunmasıyla fikir sahibi olunabilir. 


Fenâri, çokluğu yok edici özellikte olan ehadiyyet mertebesini, 
“Hakk'ın kendisini kendisiyle ve kendisi için bildiği bir mertebe” olarak 
tanımlamaktadır. Yalnız bu bilme, herhangi bir alakanın taakkulü ile ol- 
madığı gibi, onun kendisinden başka her şeyin hükmünü silen bir birlik 
itibarı dışında herhangi bir anlayışla da gerçekleşmez. Burası, zâti müs- 
tağniliğin, vucüdi zâti kemâlin ve sırf vahdetin dayanağıdır. Bundan do- 
layı “Allah vardı onunla beraber hiçbir şey yoktu” denmiştir.** Fenâri 
bu mertebeye ait özellikleri sayarak onu tarif etmektedir. Buna göre, eha- 
diyyet-i cem' mertebesi, ilâhi ve kevni mertebe arasında bir berzahtır. 
Bunun sebebi bu ikisinin sahip olduğu tüm hükümleri kapsıyor olması- 
dır. İlâhi ve kevni mertebenin aynasıdır. Çünkü zâtla ve zâtta taayyün 
etmektedir. İster bir isim, sıfat veya mertebe olması yönünden Hakk'a, 
isterse kevne nisbet edilsin, her şeyin ta'ayyününün aslı ve kaynağıdır. 
Bu mertebe, kemâli-insani hakikatin ta kendisidir. Çünkü her insân-ı 
kâmil, zâhir süreti açısından bu mertebenin mazharıdır. Hak'tan ta'ay- 
yün eden şeylerle etmeyen şeylerin meclâlarını birbirinden ayıran ayırı- 
cı haddir (el-haddü”l-fâsıl). Burası aynı zamanda “şey” olarak isimlendi- 
rilen varlıkların menbaıdır. İktidârın nüfüz mahalli, gaybi teveccühlerin 
hedef oklarıdır.*** Nitekim onun bir vecihle ehadiyyet, bir başka vecih- 
le de vâhidiyyete sahip olması kuşatıcı cem'liğinin bir başka ifadesidir.**7 


Atpazâri, zâtın bu mertebedeki iki itibarı üzerinde durmaktadır: 
bunlardan ilki, onun bu rütbede, mertebe-i cem' ve ehadiyyet-i cem ta- 


443. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s.253. 

444. Buhâri, Bed'ü'l-halk, 1. Ayrıca bkz.: Aclüni, Keşfü”-haf4â, c. Il, s. 119. 

445,  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 313; (a. mif.), Risdle fi beyâni vahdeti'l-vucüd, vr. 
100b. 

446, oFenâri, Misbâbu'l-üns, s. 314. Benzer yorumlar için bkz.: Kırımi, Şerhu 
Miftâhi'l-gayb, vr. 66b. 

147. Fenâri, Misbâhu'l-üns,s. 331. 
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birleriyle kendisine dikkat çekilen cem'lik özelliğiyle, tüm ilâhi ve kev- 
ni hakikatleri ihâtası ve vahdeti bakımından sahip olduğu itibarıdır. Di- 
geri ise bahsi geçen hakikatlerin aynı olması itibarıdır.** 


Mutlak gayb mertebesinin bilinemez oluşu, ona selb/olumsuzlama 
yoluyla işaret edilmesini gerektirmiştir. Bu mertebe ancak tenzih ile tav- 
sif edilebilir. Bu mertebede iç ve dış, yani zâhir ve bâtın birbirine eşit- 
tir ve henüz farklılaşmamıştır. Bu açıdan mutlak tenzih yolunu tutan- 
lar, Hakk'ın sadece bu mertebesine imân etmiş olurlar ve onun tenez- 
zülâtını kabul etmemiş olduklarından ondan gayrısını temellendireme- 
yip seneviliğe/ikiciliğe ve şirke düşerler. Bu mertebede hiçbir şey he- 
nüz meydana çıkmış değildir.*** Fenâri, bu mertebenin ilmi nisbet sıfa- 
tının mebdei olduğunu ifade eder. Ancak akabinde mebdeiyetle bura- 
da kastedilenin asli, fiili ve tafsili olmayan cümeli mebdeiyet olduğunu 
belirtir. Nitekim, Konevi'nin Fükük'ta dediği gibi Hakk'ın evveliyeti- 
nin kendisiyle sabit olduğu ilâhi mertebelerin ilki ve mebdeiyeti, eha- 
diyyet-i cem' mertebesidir.*9 


b) Ta'ayyün-i Evvel ve Ta“'ayyün-i Sâni 


Ta'ayyün-i evvel, Mutlak Vucüd'un, kendi ehadiyyetini vâhidiyye- 
te dönüştürerek ta'ayyüne başladığı mertebedir. Hakiki vahdetin aynı 
olarak tarif edilen ta'ayyün-i evvel, ehadiyyet ve vâhidiyyetin kaynağı- 
dır. Fenâri, bu mertebeye ait iki itibardan söz etmektedir: Birincisi, bu 
mertebede itibarların tamamen düşmesi ve zâtın “ehad” olarak isimlen- 
dirilmesidir. Bunun müteallıkı ise zâtın bâtınlığı ve ezeliyetidir. Ayrıca 
selbe nisbet edilmesi daha uygundur. İkinci itibar ise, sonsuz itibarların 
Zât mertebelerinin ilkinde sabit olmasıdır ki, bunlar burada hakiki ve 
asli şekilde münderecdirler. Böylece ta'ayyünlerin çoğu ikinci merte- 
bede tahakkuk eder. İşte bu mertebede, “ehad” olan zât, sübüti olarak 
“vâhid” ismini alır. Buranın müteallıkı zâtın zuhüru, vucüdu ve ebedi- 


448. Atpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr. 21b. 

449. Kılıç, Şeyb-i Ekber, 5. 252. 

450. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 315, (Konevi, el-Fükük s. 166-167, (Fusüsu'/-Hi- 
kem'in Sırları, s. 32-33Y'ten naklen.) 
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yetidir.”! Birlik çeşitleri bahsinde ele aldığımız ehadiyyet ve vâhidiy- 
yet ayırımı da bu mertebede ortaya çıkmaktadır. Nitekim Fenâri'nin 
Cendi'den aktardığına göre, bu mertebe, hakki-vucüb hakikatleriyle 
halki-imkân hakikatlerini, tafsillerinden önce ehadi olarak cem eder.*? 


Bir müteallıka bağlı olarak gerçekleşen ta'ayyünlerin ilki ilmi-zâti 
nisbettir. Fakat bu ta“ayyün zâttan hakiki olarak değil, nisebi olarak te- 
meyyüz etmektedir ve ehadiyyette böyle bir temeyyüz söz konusu de- 
ğildir. Fenâri'ye göre, ta'ayyün-i evvel mertebesindeki temeyyüz, eha- 
diyyette gerçekleşmeyen, husüsi bir ta'ayyündür. Buradaki ta'ayyünün 
mâhiyeti, bu mertebenin bir önceki mertebe ile arasındaki farkı göster- 
mektedir. Burası vâhidiyyet, vahdâniyyet ve vâhibiyyet makamıdır. Ay- 
nı zamanda kainatın ve vucüdda zâhiri ve bâtıni olarak ta'ayyün etmiş 
şeylerin mebdeiyetidir. Gaybın anahtarlarının anahtarlarıdır.*3 Ta'ay- 
yün-i evvel, bizzat gaybın anahtarları olan zâti isimleri de ihtivâ eder. 
Mutlak zât gaybına nisbetle zuhür mertebelerinin ilkidir. Çünkü zâhiri 
ta'ayyünlerin tamamı burada zâtın kendisiyle ve kendisi içindir. Gayr/ 
başkası için olan zuhür ise daha sonra söz konusu olacaktır. Hakk'ın 
kendisini kendisiyle ilk zâhiriyet mertebesinde asli isimleriyle müşâhe- 
desi burada olur. Ancak bu müşâhede, herhangi bir taalluk, itibar, hü- 
küm ve taayyün düşünülmeksizin gerçekleşir.“ 


Ta'ayyün-i evvel mertebesi, Hakk'ın mebde” oluşuyla birlikte açık- 
lanır. Ancak Fenâri'nin burada bilhassa üzerinde durduğu konu, mut- 
laklığı takip eden ta'ayyünün nasıl izah edileceği meselesidir. Zira 
Hakk'ın zâtının ehadiyyeti olarak adlandırılan lâ-ta'ayyün mertebe- 
sinde, zâtın ehadiyyeti üzere olduğu söylenir. Fakat Fenâri'ye göre, ora- 


451,  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 318. 

452. Vucübi ve imkâni hakikatlerin ehadi olarak birleşmesinin süreti, insân-ı kâ- 
mildir. Yani bu mertebe kendisinden sonraki her türlü hakikate sahip ol- 
ması yönüyle insân-ı kâmilin bilfiil zuhürunun madenidir. (Fenâri, Misbd- 
hu'l-üns, s. 330.) 

453. Bu mertebe için “gaybın anahtarlarının anahtarları” tabirinin kullanılma- 
sı dikkat çekicidir. Bir önceki mertebe olan ehadiyyet ve zât mertebesi ise, 
bilindiği gibi “gaybın anahtarları” olarak telakki edilir. (Bkz.: Fenâri, Mis- 
bâhu'l-üns, s. 254.) Yani mutlak gaybın kapısı ancak esmâ ve sıfâtla, yani 
ta'ayyünler vasıtasıyla açılmaktadır. 

454.  Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 255. 
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da zâttan ayrılan herhangi bir şey olmadığı için, mutlağın herhangi bir 
ismi ve vasfı yoktur. İşte bu noktadan ta'ayyün-i evvele geçişin net ola- 
rak izah edilmemesini müellif bir sorun olarak görmekte ve bu hususu 
şöyle açıklamaktadır: Ehadiyyet, mutlak muayyinin/ta'ayyün eden şe- 
yin değil, ta'ayyünün vasfıdır. Ta'ayyün-i evvel, mutlaklığı takip etmesi 
nedeniyle kendisi de nisbi bir mutlaklığa sahiptir. Çünkü bu ta'ayyün, 
ta'ayyünlerin en genişidir ve zâti tecellidir. Hakk'ın mebdeiyeti ise bu 
ta'ayyünden sonra gelmektedir.*5 


Bu nokta bir bakıma, ta'ayyün-i evvel ve ta'ayyün-i sâninin ayı- 
rım noktasıdır. Avni Konuk'un ta'ayyün-i evvel ve ta'ayyün-i sâni ta- 
nımları bu farka işaret eder mâhiyettedir. Ona göre, ta'ayyün-i evvel, 
Hakk'ın kendi zâtını, sıfatlarını ve tüm mevcüdâtı biri diğerinden ay- 
rılmamak süretiyle icmalen bilmesidir. Taayyün-i sâni ise, bunları bir- 
birinden temeyyüz etmiş şekilde, tafsilen bilmesidir.** Fenâri, buna pa- 
ralel olarak ta'ayyün-i sâninin icmâl ve vahdet hükümleriyle, bunların 
mukâbili olan tafsil ve kesret hükümlerini cem' eden bir kâbil olduğu- 
nu belirtmektedir. Nitekim bu kâbilde, yani ta'ayyün-i sânide, ta'ay- 
yün-i evvelin süreti ve gölgesi zuhür etmektedir.” Dolayısıyla, ta'ay- 
yün-i sâni, bir önceki mertebede mücmel olan şeylerin tafsile kavuşma- 
sından ibaret olmaktadır. 


Hakk'ın mebde? olması eşyânın zuhüru ve kesretin başlangıcı anla- 
mına da gelmektedir. Zira Vucüd-ı Hak, mertebesi itibariyle mümkinle- 
rin hakikatlerinden ibaret olan ilminin nisbetlerinde zuhür eder ve ârız 
olur. Söz konusu ârızlığı ve zuhüru, hükümler, eserler ve tafsiller takip 
eder. Tıpkı ardışık bir akış gibi görünen bu silsilenin unsurları ise şun- 
lardan oluşmaktadır: Esmâ”i-ilâhi nisbetlerin süretleri ilmi nisbetlerden 
ibaret olan hakikatlerdir. Hakikatlerin süretleri ruhlar, ruhların süret- 
leri ise şekillerdir. İşte vucüd bunların hepsine ârız olarak bağlıdır. Bu 
ârızlık mevcüdiyet olarak isimlendirilirken, zuhürla bağlı olması itiba- 
riyle de mazhariyet olarak adlandırılır.*5? 


455. Detaylı bilgiiçin bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 166. 

456. Konuk, Fusüsu'/-Hikem Tercüme ve Şerhi, c. I, s. 66. 

457. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 323. 

458. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 253, 503. Atpazâri, bahsi geçen silsileyi Hakk'ın 
zâtına kadar götürür. Ona göre şekiller, ruhların süretleri; ruhlar, nispetle- 
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Başka bir açıdan, bu mertebe “amâ?” diye isimlendirilmektedir. 
Fenâri, hakikatü”l-hakâik, nefes-i rahmâni ve birinci zuhür mertebesi- 
nin amâ” olduğunu hatırlatır. Bu amâ', ümmü”|-kitâb, ilâhi isimleri ve 
kevni a'yânı cem' eden mertebe, Hakk'ın tedelli makamı, hakikatle- 
rin hakikati ve iktidarın nüfüz yeridir. Varlık emri, cem' ve vucüd ola- 
rak isimlendirilen hakikatlerin hakikatinden, merkezi mertebeden gay- 
bi hareketle amâ” olarak adlandırılan nefes-i rahmâniye indirilir. İşte 
bu noktada Fenâri, amâ'nın ta'ayyün-i sâni ve nefes-i rahmâni olduğu- 
nu belirtir. Burası aynı zamanda itibarlarla gerçekleşen manâlar ve ir- 
tisam/şekillenme âlemidir. Hakk'ın kendisini bilmesi itibarından son- 
ra, onun birinci zâhiriyeti mertebesinde asli isimleriyle kendisini ken- 
disiyle müşâhede mertebesi gelir. Bu da mutlak zâti gayba nisbetle eha- 
di-zâti makamın hükmüyle ilk zuhür mertebesi ve ayrıcı sınır (hadd-i fâ- 
sıl) olan ta'ayyün-i evveldir.** Birbirlerinden net olarak ayrılmamakla 
birlikte, ta'ayyün-i evvelde meydana gelen belirme ve temeyyüzün, bir 
adım sonrası ta'ayyün-i sânidir. Daha net bir ifadeyle, zât mertebesin- 
den ta'ayyün-i evvele inen hakikatler, ta'ayyün-i sânide manâ hüviyetin- 
den çıkarak şekillenmeye, yani süret kazanmaya doğru ilerlemektedir. 


Ta'ayyün-i evvelde gerçekleşen ilk zuhürun tetikleyicisi, yukarıda 
ifade ettiğimiz gibi, Zât'ın ta'ayyünlerinin süretleri olan esmâ” ve sıfât- 
ları taakkul etmesi ve bunları idrâk etmesidir. Bir diğer tabirle, Hakk'ın 
kendisini kendisiyle kendisinde bilmesidir. İşte Hakk'ın tüm varlıklar 
için mebde? olması bu taayyün ile gerçekleşir. Söz konusu mebde'lik, 
tüm itibarların sınırı, vucüdda zâhir, taakkullerde ise bâtın olan her 
türlü nisbetin menbaıdır. Burada Hakk'a dair söylenen şey, “Birdir”, 
“Vâcibdir”, “Vucüd-ı Mutlak'tır” ve “ilmi-zâti-ilâhi nisbette vucüdun 
taayyün etmesinden ibarettir” şeklindeki nitelemelerdir.*“9 Hakk'ın bu 


rin, a'yânın ve hakikatlerin süretleridir. Bunlar ise isim ve sıfatların süret- 
leridir. Esmâ ve sıfât da zâtın ta'ayyünlerinin süretlerinden ibarettirler. (At- 
pazâri, Misbâbu'/-kalb, vr. 19a.) 

159,  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 203; 316-317, (Fergâni, Sa'idüddin Sa'id, Meşd- 
rikiğ'd-darâri Şerhu Tâiyye-i İbn Fârız, Encümen-i Felsefe ve İrfân-ı İslâmi, 
Meşhed 1398, s. 135'ten naklen). Ayrıca bkz.: Kırımi, Şerhu Miftâhi”l-gayb, 
vr. $da. 

160,  Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 253, (Konevi, en-Nusüs, s. 132-133, (Vahdet-i Vu- 
cüd ve Esasları, s. 25-26)'dan naklen.| Ta'ayyün-i evvelin esmâ” ve sıfâtın 


268 » MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK VE BİLGİ ANLAYIŞI 


mertebede mebde” olması onun ehadiyyet ve vâhidiyyet vasıflarının bu 
mertebeden yayılmasından kaynaklanmaktadır. Bu vasıf burada zâtın 
aynı ve zâtın ve onun bâtınlık kâbiliyetinin aynıdır. Zira Hak burada, 
her türlü zuhürun mebde'i, dayanağı, mercii ve dönüş yeridir. Çün- 
kü Hakk'ın bu yönü, mertebe ve mazharlara sirâyet eden hubbi te- 
celli ile tahakkuk eder. Bu tecellinin bahsi geçen sirâyeti, hakiki mutla- 
ğın mukayyedlerine sirâyetidir. Hak mutlak zâti ehadiyyeti yönünden 
tüm zuhürlardan müstağnidir ve bu yönüyle onun mebde'i ve mercii 
olmaz. Zira kül/tümeller kendisinde müstehlek ve gizlenmiş durum- 
dadır. Söz konusu mebde'lik onun mertebe ve mazharlarında tenezzü- 
lünden ibarettir.*! 

Konevi'de ta'ayyün-i evvel ve ta'ayyün-i sâni mertebeleri birbirin- 
den net olarak ayrılmamıştır. Bu durumun aynısına Fenâri'de de rast- 
lanır. Her ne kadar Fenâri, Misbâhu'l-üns'te ta'ayyün-i evvel ve ta'ay- 
yün-i sâni mertebeleri için iki ayrı başlık koymuşsa da, ta'ayyün-i sâni 
kısmında onun özelliklerinden fazlaca söz etmez. Dolayısıyla bu iki 
mertebe arasındaki ayırım çok açık değildir. Ta'ayyün-i evvel zâtın ay- 
nı olması bakımından vahdet ve ehadiyyetin çıktığı yerdir. Tüm zâti 
isimler, bu mertebede, ittihad etmiş olarak mündemiçtir. Dolayısıyla 
ikinci ta'ayyün birincide beliren şeylerin somutlaşmaya bir adım daha 
yaklaşmasıdır. Her bir ilâhi ve kevni hakikatin bâtını olmasıyla haki- 
katlerin hakikati, en büyük berzahların berzahı olarak adlandırılması 
yanında, şeriatteki “makâm-ı ev ednâ” da burasıdır. Zira bu makam, 
“kâbe kavseyn”in bâtınıdır. Bu mertebenin diğer isimleri arasında “ah- 
medi hakikat” de bulunur. Çünkü burası Hz. Peygamber'in nurundan, 
kalbinden ve yüce mizacından ibarettir. Buna Rasülullah'ın “İlk yara- 
tılan şey, benim nurumdur”*5 hadisi işaret etmektedir.” Fenâri, tüm 
mevcüdâtın ta'ayyünlerinin mebde'inin, kendisinden önce hiçbir isim 


ortaya çıktığı mertebe olması hususunda ayrıca bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, 
s. 254, 320. 

461. Atpazâri, Misbâhul-kalb, vr. 36a. 

462. Hâkim en-Neysâbüri, Muhammed b. Abdillah, e/-Müstedrek ale's-Sahihayn, 
tah.: Muhammed Abdülkâdir Atâ, Beyrut 1992, c. Il, s. 600; Ahmed b. Han- 
bel, el-Müsned, c. IV, s. 127. 

463. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 320-321. Ta'ayyün-i sâninin diğer itibarları ve fark- 
lı isimleri hakkında bilgi için bkz.: Kırımı, Şerhu Miftâhi”l-gayb, vr. 41b. 
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ve vasfın bulunmadığı mertebe olan ehadiyyet-i cem* makamı olduğur- 
nu söylemektedir. Burası aynı zamanda esmâ'ın, içerdiği kesret hüküm- 
lerine göre ta'ayyün ettiği mertebedir.*“* 


c) Ruhlar Mertebesi 


Ruhlar âlemi (âlem-i ervâh) veya ruhlar mertebesi (mertebe-i ervâh) 
olarak zikredilen bu mertebe, bir üst mertebedeki sabit aynların zâhire 
doğru bir adım daha atarak, basit-mücerred şeyler, yani basit cevher- 
ler haline geldikleri mertebedir. Bunlar, henüz cisim değildirler. Çün- 
kü daha maddi terkib oluşmamıştır.*“5 Ruhlar mertebesi, hem basit hem 
de mürekkeb cisimlerin örneklerinin meydana geldiği misâl âleminden 
öncedir. Bunun sebebi, külli-âli ruhların önceliğe (takaddüm) sahip ol- 
masıdır. Ruhların önceliğe sahip olmasının nedeni ise, şekillerin ruhlar 
ile tedbir edilmesi yani yaratılmasıdır. Nitekim, “akıl” olarak da isim- 
lendirilen bu külli-âli ruhlar, külli nefslerin ta“ayyünlerinin vasıtasıdır. 
Bu ruhlardan sonra meydana gelen şekiller ve nefsler, ruhlara uygun 
olarak ta'ayyün eder. Dolayısıyla ruhlar âleminin, bir diğer tabirle ruh- 
lar mertebesinin, bir belirleyicilik özelliği söz konusudur. Molla Fenâri, 
Hz. Peygamber'in ruhların cesedlerden iki yüz yıl önce yaratıldığını bil- 
dirdiği hadisindeki*“ “iki yüz yıl” tabirinin, ruhlar mertebesinin kendi- 
sinden sonraki diğer mertebelerden önceliğine bir işaret olduğunu ileri 
sürmektedir.*97 Ruhlar mertebesinin, âlem-i ecsâmdan önce olması, bu 
mertebenin sıfat ve hükümde ruhlar mertebesine tâbi ve onun bir göl- 


164. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 235. 

465. Kılıç, Şeyh-i Ekber, s. 323. 

466.  Fenâri, “Ruhlar cesetlerden iki yüz yıl önce yaratılmıştır” hadisini, ruhlar 
mertebesinin cisimler âleminden önceliğini vurgulamakta kullanmaktadır. 
(Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 16.) Rivayete bu metinle hadis kaynakların- 
da rastlayamadık. Hadisin “Allah cesetlerden önce ruhları yaratmıştır.” şek- 
lindeki bir rivayetinin ise mevzü olduğu söylenmektedir. (Bkz.: İbnü”l-Cev- 
zi, Ebu'l-Ferec Abdurrahman, Kitâbu'l-Mevzü'ât, Beyrut 1983,c. 1, s. 401.) 
Hadisin tahriciyle ilgili bir değerlendirme için bkz.: Yıldırım, Tasavvufun 
Temel Öğretilerinin Hadislerdeki Dayanakları, s. 236. 

467. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 16. 
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gesi olduğunu göstermektedir. Allah Teâlâ'nın ruhlar âlemi vasıtasıyla 
cisimler âlemini yaratması bu tâbiliğin bir neticesidir.** 


Ruhlar, varlık olarak hem bedenlerden önce, hem de onlardan da- 
ha güçlü ve muktedir olarak yaratılmışlardır. Ruhlar bedenlerden ve 
cisimlerden önce yaratılmış olmalarıyla, Hakk'ın cisimlere ulaşan yar- 
dımında vasıta görevi üstlenmişlerdir. Bu yönüyle ruhlar mertebesi, 
Hakk'ın yardımını cisimlere ulaştıran bir ara varlık veya berzahi mer- 
tebedir.**? Fenâri'ye göre, ruhlar âleminin bahsi geçen güçlü ve muk- 
tedir olma özelliği sayesinde, ta'ayyün-i evvel ve ta'ayyün-i sânide he- 
nüz gerçekleşmemiş olan zuhür, ruhlar âleminde teşekkül etmektedir. 
Binâenaleyh, varlık, vucüb mertebesi bakımından gayba nisbet edilmesi 
daha kuvvetli olan ruhlar mertebesinde zuhür etmektedir.*”' 


Fenâri, bu mertebede ta'ayyün eden ruhların mebde'lerini, kendi iç- 
lerinde derece bakımından bir sıralamaya tâbi tutmaktadır. Buna göre, 
en yüksek ruhlar olan kâmillerin ruhlarının mebdei, Ümmü”l-Kitâb'dır. 
Ümmü”-Kitâb'ın âli oluşunun sebebi, Hak ile arasındaki vasıtaların azlı- 
ğıdır. Kâmillerin ruhlarından sonra ta'ayyün eden şeylerin mebdei, Ka- 
lem-i A'lâ veya diğer adıyla, Akl-ı Evvel yahut Külli Ruh'tur. Bunlar- 
dan sonra ta'ayyün eden ruhların mebdei, Levh-i Mahfüz, bir sonraki- 
ninki İsrâfili Arş, daha sonrakininki ise Mikâili Arş'tır. Müellif, bu say- 
dığımız mebde'lerin devamında Sidre-i Müntehâ da denilen Cebrâili 
Arş'ı zikretmektedir. Ruhların bu şekilde ta'ayyünü, en son cinse, yani, 
Meşşâi filozofların faal akıl*”' dedikleri, dünya semâsının sahibi olan 
İsmâil (a.s.)'a mahsus olan rühâni asıllara kadar devam etmektedir.*”? 


Bilindiği gibi, ilk mertebe olan gaybi mertebede, esmâ'i nisbetle- 
rin ictimâ'ından, ilimde ta'ayyün etmiş süretlerin hakikatleri meyda- 
na gelmektedir. Manâ ve hakikatlerin ictimâ'ından ruhlârın süretleri 
oluşmaktadır. Ruhların ictimâ'ından ise misâl âleminin süretleri ortaya 


468. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 39. 

469. Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 253. 

470. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 414. 

471. Gazzâli'de faal akıl için bkz.: Gazzâli, Ebü Hâmid Muhammed b. Muham- 
med, Hakikat Bilgisine Yükseliş Medricü'l-kuds, trc.: Serkan Özburun, İn- 
san Yay., İstanbul 1995, s. 127. 

472. Fenâri, Misbâbu'l-üns, «. 271. 
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çıkmaktadır. Bu sıralama, bu âlemlerin birbiriyle irtibatına ve birbirle- 
rine tâbiliklerine işaret eder mâhiyettedir. Nitekim müellifimiz, ruhlar 
âleminde meydana gelen manevi hey'etlerin ve bunların mezkür mer- 
tebedeki zuhürlarının misâl ve his âleminde zuhür edenlerin bâtını ol- 
duğunu ifade etmektedir.*7? Dolayısıyla ruhlar âlemi, ilmi olarak sübüt 
halinde olan aynların, önceki mertebelere nazaran, zuhüra en çok yak- 
laştığı mertebedir. Bu yönüyle, cisimlerin, tabiri caizse, manevi kalıp- 
larını meydana getirmektedir. Zira bir sonraki mertebe olan misâl âle- 
minde, eşyâ, ruhlar âlemindeki ta'ayyünlerine göre şekillenmektedir. 


d) Misâl Mertebesi 


Misâl mertebesi, ruhlar âlemi ile cisimler âlemi arasında bulunan 
mertebedir. Burası, hüviyet gaybından itibaren de üçüncü mertebedir. 
Varlığın bu mertebedeki zuhüru, ruhlar âlemindeki zuhürundan daha 
tamdır.** Yani burada, basit ve mücerred şeyler, zâhire doğru bir adım 
daha atarak latif ve mürekkeb kevni şeyler haline, yani cevher-i mü- 
rekkeb haline gelmektedirler. Misâl âlemi ve munfasıl hayâl âlemi ola- 
rak da adlandırılan bu mertebenin kendisinden önceki ruhlar âlemine 
ve kendisinden sonraki şehâdet âlemine dönük iki yönü bulunmakta- 
dır: Bunlardan ruhlar âlemine bakan yönü, süretlerinin basitliğinden 
ibaret olup, şehâdet âlemine bakan yönü ise süretlerinin terkib hâlin- 
de olmasıdır. Bu iki yön birbirine denktir. Yani hem kendisinden önce- 
ki hem de kendisinden sonraki mertebeyle ilişkisi birbirine eşittir. Bu 
sebeple Fenâri, misâl mertebesini ruhlar ve şehâdet âlemleri arasında 
vâmi bir berzah olarak da nitelemektedir.*5 Yine bu mertebeye misâl 
Alemi denmesinin sebebi, kendisinden önceki ruhlar mertebesinde bu- 
lunan her bir ferdin, cisimler âleminde bürüneceği süretlerin bir mümâ- 
silinin bu âlemde zâhir olmasıdır.*”6 


173. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 328. 

474. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 417; (a. mlf.), Risâle fi beyâni vahdeti'l-vucüd, vr. 
101b. 

475. Bkz.: Fenâri, Risâle fi beydni vahdeti”l-vucüd, vr. 100b. 

476. Kılıç, Şeyb-i Ekber, s. 324. 
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Tabiatın hükmü, misâl âlemi üzerinde vahdâni ve tam olarak yayı- 
lır. Böylece vahdet ve basitliğe en yakın süret meydana gelir. His âle- 
minde ise varlığın zuhüru, misâl âlemindeki formuna uygun olarak ta- 
mamlanır.*”? Fenâri, bu anlayışla, misâl âleminin en önemli özelliğinin, 
cisimler âlemi ile ruhlar âlemi arasında tastirde (yaratma) aracılıkta bu- 
lunması olduğunu belirtmektedir.*78 


Misâl mertebesinin bir diğer özelliği, insanın musavvire gücüyle 
ilişkili olmasıdır. Çünkü, bu mertebe his âlemindeki somut varlıkların 
sembolik süretlerinin meydana geldiği mertebedir. Rüyanın doğrulu- 
ğu ve tabire muhtaç olması hükmünün vukü bulmaktaki sürati ve ya- 
vaşlığı bu süretlere göre şekillenir.*7? Dolayısıyla, rüyâyı oluşturan en 
temel unsur olan süret, misâl âlemindeki ta“ayyününe göre bir kimlik 
kazanmaktadır. Bununla birlikte misâl âleminin ez-Zâhir isminin maz- 
harı olan âlemin süretine nisbeti, insanın zihninin ve hayâlinin kendi 
süretine nisbeti gibidir. Yani, misâl âlemi, insanın zihnini ve hayâlini 
sembolize ederken, âlem de insanın süretini temsil etmektedir. Dolayı- 
sıyla misâl âlemindeki semboller, şehâdet âleminde, buradaki asılları- 
na göre süret giyinmektedirler.*89 


Misâl âlemi, varlığın zuhür sürecinde, sembolik olarak şekillendi- 
gi mertebedir. Bu nedenle, bu mertebe, latif ruhların meydana geldi- 
ği ruhlar âleminden daha kesif bir karakter taşımaktadır. Ruhları sem- 
bollere dönüştürerek, onları bir sonraki mertebede sürete bürünmek 
için hazır hale getirmektedir. 


e) Şebâdet Âlemi ve İnsan Mertebesi 


Suver-i âlem, âlem-i kevn ü fesâd, âlem-i ecsâm gibi isimlerle anı- 
lan şehâdet âlemi, bir üst mertebedeki mürekkeb cevherin, zâhire doğ- 
ru bir adım daha ilerleyerek mürekkeb cevher-i kesif haline gelmesi- 


477. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 415. 
478. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 393. 
479. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 415. 
480. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 417, 537. 
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dir. Yani burası eflâk, erkân ve müvelledât âlemidir.8! Fenâri ve Ko- 
nevi, bu mertebe için daha çok his mertebesi, şehâdet ve cisimler âle- 
mi adlarını kullanmıştır. Fenâri'ye göre, terkib ve tafsilin zuhürunun 
hükmüyle, amâ'ın bir başka yönü olan imkân hazretinin akabinde yer 
alan tabii a'yândan meydana gelen mertebe, his ve şehâdet mertebe- 
sidir. Bundan bir önceki mertebe olan ruhlar âlemi, amâ'i hazretin iki 
yönünden biri olan vucüb hazretini takip eden icmâl, basitlik ve vah- 
det hükmüyle olan mertebedir.*2 Görüldüğü gibi varlık emri, merte- 
belerde mücmelliğini tafsile, basitliğini mürekkebliğe çevirerek tenez- 
zül etmektedir. Amâi hazretin bir diğer vechesi olan imkân mertebe- 
si, aynı zamanda his ve şehâdet mertebesi diye de adlandırılır. Şehâdet 
mertebesi ve amâ'ın bu yönü, mürekkeb-unsuri süretlerin zuhüru için 
bir ayna mesâbesindedir. İşte burada zuhür eden mürekkeb-unsuri sü- 
ret, şehâdet âlemindeki süretlerden daha latif olmakla birlikte, ef“âl, 
akvâl ve ahvâl gibi şeylerin kaynağıdır ve bunlara dair süretlerin şehâ- 
det âleminde ta'ayyününden daha sonra ta'ayyün eder.*? 


Basit mevcüdlar için meydana gelen zuhür “ruhlar mertebesi” diye 
adlandırılırken, mürekkeb latif varlıklar için olan “misâl âlemi”, kesif 
mürekkeb varlıklar için meydana gelen zuhür ise “his mertebesi” veya 
“şehadet âlemi” olarak isimlendirilir.*3* Fenâri, şehâdet ve his merte- 
besinde baskın olan ilâhi isimler konusunda Konevi ile aynı görüşe sa- 
hiptir. Manevi, akli, misâli ve hissi âlemden gizli kalan şeylerin Bâtın 
ve Müdebbir isimlerine dayanması gibi şehâdet ve his âleminin süret- 
leri de, Zâhir ve Mufassıl ismine dayanır.*85 


ARI. Kılıç, Şeyh-i Ekber, s. 324. 

4R2. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 458. 

483. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 458-459. 

484. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 329. 

485. Konevi, Miffdâbu'l-gayb,s. 102, (Tasavvuf Metafiziği, s. 143); Fenâri, Misbâ- 
hu'l-üns, s. 619. Şayet insan, kendisine baskın gelen herhangi bir cezbedi- 
ci münasebetten dolayı, orta itidalden bir tarafa meyledip bazı isim ve mer- 
tebelerin hükümlerinin kendisine hakim olmasıyla meylederse, bu galip is- 
min dairesine yerleşir, bu isimle irtibatlı hale gelir, ona intisab eder. Hakk'a 
da bu isim mertebesi açısından kulluk eder ve dayanır. |Bkz.: Fenâri, Mis- 
bâhu'l-üns, s. 665. (Konevi, İ'câzü”l-beyân, s. 232-233; Fâtiha Süresi Tefsi- 
ri, s. 332)'den naklen.| 
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Konevi şehâdet ve cisimler âlemini içeren unsurların terkible mey- 
dana gelen süretlerini kendi içinde dört mertebeye ayırmaktadır. Bun- 
lar: Maden mertebesi, bitki mertebesi, hayvan mertebesi ve insan mer- 
tebesidir.*8* Nikâh mertebelerinde olduğu gibi bu tasnifte de en kâmil 
mertebe insana mahsustur. Varlık mertebelerinin farklı tasniflerinde, 
mesela yedili mertebe tasnifinde, insana ait mertebe en sonuncu mer- 
tebedir. Bu sebeple insan mertebesi, şehâdet mertebesinden ayrı ola- 
rak incelenir. Zira zuhür mertebelerinin en sonuncusu olan bu mertebe 
biri hariç diğer tüm mertebeleri birleştirici özelliktedir. Yani, lâ-ta'ay- 
yün mertebesi hâriç kendinden önce geçmiş bütün zuhür mertebeleri- 
nin hakikatlerini kendisinde toplamaktadır. Nitekim, nikâh mertebe- 
lerinin en sonuncusu da insana mahsus olan mertebedir.*7 


Fenâri, bu mertebeye mahsus olan kemâli-insâni hakikatin üç özel- 
liğinin bulunduğundan bahsetmektedir: 


Bunlardan birincisi: İnsâniyete ait mazharlık hükümlerini cem et- 
mesidir. Çünkü insan, imkân mertebesinde, mertebesinin mümkün kıl- 
dığı ölçüde vucüb hükümlerinin mazharıdır. 

İkincisi: İnsâniyetin bâtınının hükümlerini cem' etmesidir. Zira, in- 
san, vucüb hazretinde, imkân hükümlerinin mazharıdır. 

Üçüncüsü: Zâhirlik ve bâtınlığı, itidal derecesinde cem* etmesi- 
dir. Bu özelliğiyle berzahi makama ve orta noktaya (en-noktatü”l-vasi- 
ta) sahiptir.*8 İnsana ait mertebenin varlık mertebelerinin sonuncusu, 
yani en kâmili olarak telakki edilmesinin nedeni, onun vucüb ve im- 
kân hükümlerini, zâhirlik ve bâtınlığı, mücmelliği ve tafsili cem" etme- 
sinden kaynaklanmaktadır. Bu çok yönlülük sayesinde insan, Hakk'ın 
tüm isim ve sıfatlarını yansıtabilen kâmil bir mazhar olma özelliği ka- 
zanmıştır. Bu kâmil mazharlık husüsiyetini tam manâda tahakkuk et- 
tirenler de insân-ı kâmillerdir. Biz burada bu konuyu alt başlık altında 
biraz daha detaylı olarak ele almanın gerekli olduğunu düşünüyoruz. 


486. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 59-60, (Tasavvuf Metafiziği, s. 77); Fenâri, Mis- 
bâhu'l-üns, s. 519. 

487. Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 384, 435. 

488. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 536. Ayrıca bkz.: Konevi, el-Fükük, s. 157, (Fusü- 
su'l-Hikem'in Sırları, s. 20.) 
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Insan 


İlm-i ilâhide, tüm ontolojik mertebeleri cem* eden ve kemâl mer- 
tebelerinin en yüksek noktası olan insâniyyet mertebesi, varlık merte- 
belerinin hem ilâhi yönünü hem de kevni yönünü birleştirmektedir. Bu 
özelliğiyle insan, gerek ontolojik gerekse kozmik bakımdan ele alın- 
maktadır. Zira Fenâri'ye göre âlem, oluşumunda insana benzemekte- 
dir Bundan dolayı âleme “insân-ı kebir” denmektedir. Müellif burada 
insanla ilgili olarak muhakkiklerle cumhür-ı ulemânın bir görüş fark- 
lılığına dikkat çekmektedir. İnsan, ulemânın ekseriyetine göre küçük 
âlem olarak değerlendirilirken, muhakkikler tarafından ise, bunun tam 
tersi şeklinde değerlendirilmektedir.*89 


Muhakkiklerin insanı büyük âlem olarak telakki etmelerinin sebep- 
leri arasında Hakk'ın onu “iki eli ile yaratması”, yeryüzünün halife- 
liğinin sadece insan tarafından icrâ edilmesi, insanın tüm icâdın temel 
pâyesi olan celâ ve isticlânın kemâlini en mükemmel şekilde tezâhür 
ettirmesi, meleklerden farklı olarak ruh ile birlikte bedenlerinin de bu- 
lunması gibi özelliklerini sayabiliriz. 


Fenâri, insanın “iki el” ile yaratılması şeklinde tabir edilen neş'e- 
tünin, Hakk'ın hikmetinin zuhüru ve kudretinin eserinin zuhüru an- 
lamına geldiğini belirtmektedir. Buna göre hikmetin zuhüruna müte- 
allık olan mukaddes el, sol el iken, eserlerinin zuhüruna taalluk eden 
el ise sağ eldir. İşte bu iki elin isti'mâli ile insanın yaratılışı tesviye ol- 
muş, sonra da Hak, ona yüce ruhundan ruh üflemiştir.*! Hakk'ın ru- 
hundan üflemesi, insanın esmâ'ın tamamını bilmesini ve meleklerin in- 
sana secde etmesini istilzam etmiştir. Bu noktada, bu şekilde yaratma, 
tek el veya Hakk'ın dilediği bir şey vasıtası ile yaratmasından daha üs- 
rün olmaktadır.” 


İnsâni mertebenin üstünlüğü, insanın yeryüzünün halifesi olma- 
sından da kaynaklanmaktadır. Fenâri, insana mahsus olan bu halifeli- 
pi, onu meleklerle mukayese etmek süretiyle izah etmektedir. İnsanda 


489,  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 398. 
490. Bkz.: Sâd, 38/75. 

191. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 496. 
19).  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 501. 
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olup da meleklerde bulunmayan birtakım özellikler sebebiyle insan yer- 
yüzüne halife tayin edilmiştir. Bu özellikler dört grupta ele alınabilir. 
Birincisi: melekler, neş'etleri/yaratılışları gereği yalnızca vucüb ve ba- 
sitlik hükümleri taşımakta olup, imkân ve terkib hükümlerinden mah- 
rumdurlar. İkincisi: Onlar tek bir mertebeyle sınırlıdırlar. Bu özellik- 
leri sebebiyle “Bizden her birimizin bilinen bir makamı vardır” de- 
mektedirler. Üçüncüsü: Onların taalluk ve tahakkuk bakımından tüm 
ilâhi isimlerin hükümleriyle irtibatları bulunmamaktadır. Mesela, Tev- 
vâb, Afüvv ve Gafür esmâ'ından nasipleri yoktur. Dördüncüsü: Onla- 
rın hilâfetin şartlarını yerine getirememeleridir. Bu şart Fenâri'ye göre, 
tüm mertebeleri ehilleriyle, onların hakları ve hükümleriyle birlikte bil- 
mektir. Meleklerde ise buna dair bir bilgi olmadığı için onlara halifelik 
verilmemiştir. Fenâri, Cenâb-ı Hakk'ın yeryüzünde bir halife yarataca- 
ğını meleklere haber verdiğinde, onların bu konudaki olumsuz sözleri- 
nin, halifeliğe yetkili olmamalarından kaynaklandığını belirtmektedir.” 
Yani, meleklerin Allah'a karşı çıkmaları onların halifelik kâbiliyetinde 
olmadığının bir işaretidir. 


Burada yeri gelmişken insanın yaratılışı ile ilgili olarak Fenârf'nin 
yaptığı bir taksimden söz etmek istiyoruz. Müellife göre insanın cis- 
mi şu dört gruba ayrılmaktadır: 1. Hz. Âdem'in cismi, 2. Hz. Hav- 
vâ'nın cismi, 3. Hz. İsâ'nın cismi, 4. Âdemoğullarının kendi cisimle- 
ridir. Bunlardaki farklılık mebde'lerinden kaynaklanmaktadır. Nite- 
kim Hz. Âdem, ifade ettiğimiz gibi, Cenâb-ı Hakk'ın iki eli ile yara- 
tılmıştır. Hz. Havvâ'nın yaratılışı “biz sizi bir erkek ve dişiden yarat- 
tık”999 âyetinin “bir erkek” kısmında, Hz. İsâ'nın yaratılışı ise âyetin 
“bir dişiden” kısmında belirtilmektedir. Âdemoğullarının neş'eti ise 
âyetin tamamında, yani “biz sizi bir erkek ve dişiden yarattık” kısmın- 
da zikredilmektedir.*96 


İnsanın diğer varlıklardan farklı olan husüsiyeti ruh ve cisim deni- 
len iki cevherden oluşmasıdır. Bunlardan cisim karanlık, ağır, münfa- 
il ve mütegayyir özelliktedir. Ruh ise bunların zıtlarıyla vasıflanmıştır. 


493. Sâffar, 37/164. 

494. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 494-495. 
495. Hucurât, 49/13. 

496. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 533. 
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Hak'tan gelen bir nur, cismi zulmet ve kesafetten kurtarır. Ruh ve ci- 
simden oluşan bu iki cevheri cem' eden şey sadece “cevheri vucüd”dur. 
Allah Teâlâ ruh cevherinden yani ruhtan bir üçüncü cevher daha var et- 
miştir ki, bu, kendiliğinde aynı ruh gibidir. Allah, bu iki cevher arasına, 
birisinin mutlak zâti vahdetinden diğerinin de nisbi kesretinden doğan 
münâsebet cihetiyle, taşıdıkları rühi faziletlerin ve kemâli kudsiyetin 
birbirlerine geçmesi için bu rabıtayı koymuştur.*7 İnsanın ruh ve cisim 
şeklinde birbirinden farklı iki yapıyı barındırması ve Cenâb-ı Hakk'ın 
onu iki ile yaratması, taşıdığı bu kemâlin bir işaretidir. 


İnsanın diğer mahlükâttan farklı olan yönü de, bu kemâli sebe- 
biyle Hakk'ın kâmil bir mazharı olmasıdır. Allah Teâlâ'nın kendisini 
sürekli tesbih ve takdis eden melekleri yaratmışken insanı icâd etme- 
sinin gayesi de muhakkiklere göre, insanın bu husüsiyetiyle, Hakk'ın 
velâ ve isticlâsının kemâlini en mükemmel şekilde yansıtmasıdır. Do- 
layısıyla insanın icâdındaki temel gâye celâ ve isticlânın kemâlidir. Ko- 
nevi, insanın dünyaya gelişinin gâyesinin, her bir insanın, külli mer- 
tebesi ve hükmü ahirete geçen ameli açısından, bu unsur âleminde 
ulaşacağı kemâller olduğunu söylemektedir.*8 Bu noktada, Cenâb-ı 
Hakk'ın ilk ve asli iradesi açısından insan ile murad ettiği şey, bütün 
makam, neş'et ve mertebelerde kendisinden beklenen kemâli yerine 
getirmesidir.*? 

Varlık dâiresinin kemâl noktası ve nihâyeti insâni mertebedir. İn- 
san da diğer tüm mahlükât gibi, ontolojik mertebelerden geçmektedir. 
Ancak, onun diğer varlıklardan farkı, Hakk'ın her türlü kemâlini yan- 
sıtmaya müstaid/kâbiliyetli olmasıdır. Bu itibarla, yeryüzüne halife kı- 
lınmıştır.5*9 Yaratıcı, kemâlini zuhür ettirmek için insanı “iki el”i ile ya- 
ratmış,“9! yani ona cemâl ve celâlden oluşan esmâ-i ilâhiyyenin tama- 
mını yansıtabilme kâbiliyeti vermiştir. 


497.  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 398. 

498. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 117, (Tasavvuf Metafiziği, s. 166). 
199,  Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 651. 

“00.  Bkz.: Bakara, 2/30. 

SOL, Bkz.: Sâd, 38/75. 
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VARLIKTA ZUHÜR VE TECELLİ 


A. ZUHÜR-ZÂHİR-MAZHAR İLİŞKİSİ 


uhakkiklerin, ilm-i ilâhi sahasında ifade ettikleri hemen hemen 
44) tüm görüşlerinin, kaleme aldıkları kitaplarının, ana hatlarıy- 
la, eşyânın hakikatinin bilgisine ulaşmaya matuf olan ifade ve ibareler- 
den oluştuğunu söyleyebiliriz. Eşyanın hakikatinin bilgisi ise, her şey- 
den müstağni ve mutlak varlık olan Hakk'ın, izhâr ve icâd ettiği müm- 
kin varlıkla, tüm ontolojik kategorilerde kurduğu irtibatın bilinmesi- 
ne bağlıdır. O halde tahkik ehlinin bilgisinin ana konularını, Hak-â- 
lem irtibatını ihtiva eden zuhür ve yaratma mevzüları oluşturmakta- 
dır. Hakk'ın “aşkınlığının içkinliğe dönüşmesi” şeklinde tabir edebi- 
leceğimiz zuhür, onun zâtına mahsus olan gayb mertebesinde gerçek- 
leşmez. Çünkü burası onun izzet mertebesidir ve bast değil, kabz özel- 
liğindedir. Binâenaleyh, söz konusu zuhür, bu mertebedeki izzet per- 
«lesinin ardından zâhiriyet nisbetiyle beraber, tecellisinin hükmüyle te- 
nezzül mertebesinde olur. Zâhiriyet nisbetiyle kastedilen ise, genel var- 
liğin (vucüd-ı “âmm) mümkinlerin hakikatlerine bitişmesidir/iktirânı- 
dır.“ Dolayısıyla Hakk'ın zuhüru ve bizim onu bu zuhüra bağlı olarak 


“02. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 24, (Tasavvuf Metafiziği, s. 28). 
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bilmemiz, zuhürun yansıdığı mahallerden ibaret olan mazharlar aracı- 
lığıyla gerçekleşmektedir. 


Fenâri, Hakk'ın mümkin aynları izhâr etmesini, bir diğer tabirle, 
mümkinlerin zuhürunu, dört unsurun aktifliği ile açıklamaktadır. Bu 
unsurlar aslında, Hakk'ın zuhüri taalluk yönü cihetinden, vucüdunun 
birtakım kayıt türleriyle mukayyed olarak ta'ayyün etmesidir. Bu ka- 
yıtlardan ilki, mümkinlerin taayyün etmiş her bir a'yânı için lâzım 
olan sıfatlardır. Hakk'ın bunlarla kayıtlanmasının sebebi, bu sıfatla- 
rın, topluca ve tek olarak husüsi nisbetlerden ibaret olmasıdır. Bu sı- 
fatlar kelâmcıların “nefsi sıfatlar” olarak adlandırdığı metbü hakikat- 
lerdir. İkinci kayıt, bu sıfatlara tâbi olan asli hâkikatlere ait, şe'nler, 
ârızlar ve onların çeşitli özellikleri gibi hârici durumlardır. Üçüncü 
kayıt, Dehr isminin hükümlerine tâbi ve onun mazharı olan vakitlere 
ait hükümlerdir. Dördüncü ve son kayıt ise, mertebeler ile neş'etlerin 
ta'ayyün mevzileri olan mevtınlardır.5“3 Mutlak varlık olan Hakk'ın 
her ne kadar kayıtlandığından söz etsek de, burada şunu belirtme- 
liyiz ki, Hakk'ın vucüdunun, belirtilen vasıflarla sınırlanmış olarak 
ta'ayyün ettiği bu durumda, bütün vasıflar Hakk'a izafe edilebilir. O 
bu itibarla her isimle isimlendirilir ve her hükmü kabul eder. Bu va- 
sıfların Hakk'a izafe edilebilmelerinin sebebi, Hakk'ın bölünmeden, 
parçalanmadan, ruhlara ve cisimlere hulül etmekten münezzeh olan 
zâti nuruyla her şeye sirayet etmesidir.5“* Söz konusu durum, bir şe- 
yin, bir vasfı giyinmesine, yani bir hale bürünmesine benzemektedir. 
Aynı zamanda, esas hüviyetini korumakla birlikte, farklı görünümde 
ortaya çıkmaktan ibarettir. 


Zuhürun vâki olması, vucüd-ı ilâhinin, ilmi-kevni hakikatlerden 
ibaret olan ve Hakk'ın kendileri vasıtasıyla taayyün ettiği mümkin- 
lerin a'yânına bitişmesine bağlıdır. Zuhür, birtakım hükümleri gerek- 
tirir. Hakikatlere tâbi olan bu hükümlerin mertebelerin bazısında ve- 
ya tamamında, Hak ile ta'ayyün ve zuhür salâhiyetleri bulunmakta- 
dır. Bu noktada öncelikle belirtmeliyiz ki, a'yân, Hakk'ın vucüdu 


503. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 233-234. 

504. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 24-25, (Tasavvuf Metafiziği, s. 28-29). 

505. Bursevi, bu salâhiyeti, ta'ayyün ve zuhür kâbiliyeti olarak açıklamıştır. (Bkz.: 
Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 34b.) 
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ile ta'ayyün ve tahakkuk ederken, Hakk'ın vucüdu da a'yân ile ta'ay- 
yün etmektedir. Eğer a'yân, Hak ile ta'ayyün etmezse, o zaman devir 
söz konusu olur ki bu, ta'ayyünlerin a'yânın kendisi olması demektir. 
Burada a'yânın ta'ayyünü ile kastedilen onun kendi zâtındaki ilmi ve 
ademi ta'ayyünüdür."*“ Zuhürun gerektirdiği hükümlerin, Hak'la bir- 
likte taayyün salâhiyeti ise, Hakk'ın hüviyeti yönüyle değildir. Çünkü 
Hak burada, sadece izhâr edicidir. Mezkür salâhiyet, Hakk'ın, müret- 
teb hakikatlerden hâsıl olan mertebelerinde taayyünü bakımından ak- 
tiftir. Çünkü o, meclâlarda çeşitlenir, hükümler de onun üzerinde çe- 
şitlenir. A'yân bu mertebelerde, Hakk'ın vucüduna göre değil, mertebe- 
lere göre zâhir olur. Ancak buradan zuhürun yalnızca a'yâna bağlı ol- 
duğu manâsı çıkarılmamalıdır. Burada zuhür, Hakk'ın varlığıyla ta'ay- 
yün salâhiyetine ait hükümlere istinad etmektedir. Çünkü zuhür etmek 
yalnızca Hakk'a mahsustur. Müellifin ta'ayyün salâhiyetiyle ifade et- 
mek istediği şey, onun kâbil yönüne dikkat çekerek, hükümlerle ilgi- 
li tarafına vurguda bulunmaktır.597 İbn Arabi, yalnızca Hakk'ın varlığı- 
nın mevcüd olduğunu, kevnin ise zuhür eden şeylerden meydana gel- 
diğini belirtmektedir.!©8 


Zâhir olan her şeyin Mutlak varlıkla bir irtibatı bulunmaktadır. 
Çünkü varlık ve Hak, zâhirlik-mazharlık ilişkisiyle birbiriyle irtibatlı- 
dır. Söz konusu irtibat aynı zamanda Hak-âlem münâsebetinin de bir 
ifadesidir. Buna göre Hakk'ın hakikatler ve onların ta'ayyünleri için 
olan mazharlığı, tüm bu hakikat ve ta'ayyünlerden zâti gaybı ve mut- 
lak vahdetiyle temeyyüz etmiş olan mutlak vucüdu itibariyle gerçekle- 
şir. Bahsi geçen hakikat ve ta'ayyünlerin Hak için mazhar olma özel- 
likleri ise bunların Hakk'ın külli ve cüz'i şe'nleri ve zâti halleri olmala- 
rından kaynaklanmaktadır.599 


506. İzniki, burada zikredilen, a'yânın ta'ayyünü meselesine şöyle açıklık geti- 
rir: Eğer Fenâri, bu ta'ayyünle ilmi-ademi ta'ayyünü kastetmişse onun hâ- 
rici bir zuhüru söz konusu değildir. Çünkü a'yân kendi zâtında ademidir. 
Eğer hârici zuhüru kastetmişse oda mümkün değildir. Burada şeyhin mak- 
sadı Hak olmazsa hiçbir vucüd, sübüt ve ta'ayyün olmaz, demektir. (İzniki, 
Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 90a.) 

907,  Fenâri, Misbâhu'l-üns,s. 257-258. 

SOR. Hakim, İbnü'/-Arabi Sözlüğü, s. 718. 

09,  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 442. 
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Fenâri'ye göre; ayna, meclâ, mazhar, ayn vb. diye isimlendirilen 
her bir şey, aralarındaki hüküm farklılığına rağmen, Hakk'ın zâtına 
ait hallerin süretlerinin ta“ayyünlerinden ibarettir. Hak, hüviyetinin 
bâtını açısından, birbirinden farklı hallerinin her birisinin aynında te- 
celli eder. Bu haller, Hak için ve birbirleri için zuhür nisbeti açısın- 
dan Hak ile ve Hak'tan ta'ayyün ve zuhür etmişlerdir. Ehadi zât, zâ- 
hir ve muzhirdir. Halleri ve nisbetlerinden ibaret olan mazharlarının 
çoğalmasıyla taaddüd ettiği zannedilse bile Hak, hem zuhür eden ve 
hem de mazhardır. Kendisiyle bir olduğu zannedilse bile, Hak kendi- 
sinden zuhür eden şeyde tecelli eden Bâtın'dır. Eser, işaret edilen hal- 
lerden birisidir ve gerçekte sadece zuhür edenin bâtınına nisbet edil- 
mesi gerekir."!“ 


B. VARLIK-MAZHAR İLİŞKİSİ 


Mutlak anlamda varlık (vucüd), yalnızca Hakk'ın varlığıdır. Onun 
vucüdu zâtının, mâhiyetinin, hakikatinin ve ilminin aynıdır. Âlemde 
bu özellikte bir başka varlıktan söz etmek imkânsızdır. Başka bir de- 
yişle, hakiki anlamdaki varlık tanımı, yalnızca Tanrı'nın varlığıyla ör- 
tüşmektedir. Bu varlık ise tektir. Âlemde hâlihazırda bulunan kesretin 
izahı, onların Mutlak Varlık'ın zuhür ettiği mazharlar olarak telakki 
edilmesiyle yapılmaktadır. Zuhürun mahalli olan mazharlar, vucüdun 
mümkinlerin a'yânına bitişmesiyle temeyyüz ederler. Bir şeyin mazha- 
rı, o şeyin keyfiyetinin kendisi vasıtasıyla açığa çıktığı mahal demek- 
tir. Bu mazhar olmaksızın o şeye ait keyfiyetlerin müşâhede edilme- 
si mümkün değildir.”!! 

Mümkinlerin Hakk'ın ilminde sübüt halinde bulunan aynlarının 
varlık kisvesine bürünmesi, Hakk'ın onları zâtının aynı olan ilmi ile 
bilmesiyle başlayan bir süreçte gerçekleşmektedir. Hak, zâtının gayb 
mertebesinden ibaret olan mezkür ilmiyle mutlak, zâti, vucüdi kemâ- 


510. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 120, (Tasavvuf Metafiziği, s. 175); Fenâri, Mis- 
bâhu'l-üns, s. 658. 

511. Meselâ Kalem-i Allâ'nın Müdebbir isminin mazharı olması, o isme dair haki- 
katleri izhâr etmesi ile gerçekleşir. (Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 90a.) 
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line nazar eder. Bu kemâlin sübütu herhangi hârici bir şeyin varlığına 
bağlı değildir; çünkü hâriçte herhangi bir şey mevcüd değildir. Hak, 
bu nazarıyla hüviyetinin gaybında bir başka kemâli daha müşâhede 
eder. Bu durum, bu iki kemâl arasında latif bir bağlantı olduğunu da 
gösterir. Bahsi geçen bu iki kemâl celâ ve isticlânın kemâlidir. Fenâri 
Hakk'ın bu iki kemâli müşâhede ettiği nazarının, hubbi tecellinin or- 
taya çıkmasını sağlayan bâis olduğunu belirtmektedir. Öte yandan bu 
ilmi nazar, müşâhede ettiği şeylerin zuhürunu da talep etmektedir. 
Ancak, Hakk'ın kendi zâtının aynı olan ilminde söz konusu kemâ- 
lin elde edilmesi mümkün değildir. Çünkü bu kemâl kesrete bağlıdır. 
Dolayısıyla bu hubbi tecelli, geri döner ve mutlak gaybdan müstekar- 
rını talep eder. Bu tecelli, kesret âlemine uygun olmadığı için aslına 
bitişir. İşte bu dönüşten mukaddes, şevki, hükmünü gaybın ihtivâ et- 
tiği esmâ'i ve kevni hakikatlere sirayet eden bir devir meydana gelir. 
Söz konusu tecelli, dönüşü esnâsında tüm ilmi ta'ayyünlere uğrar ve 
onları bu kudsi, şevki hareket ile tetikler. Bu hareketlendirme tüm 
hakikatlere geçer ve onların Hak'tan a'yânın ve onlarda bulunan 
kemâlin zuhürunu talep eder. İşte bu gizli olan pek çok hakikatin 
,uhürunun anahtarıdır."!? Zuhürun en büyük sâiki, Hakk'ın kemâ- 
line olan muhabbeti ve bu kemâlin yansıyacağı mazharlara duydu- 
gu ihtiyaçtır. 

Hakk'ın esmâ'i, kemâli tecellisine olan asli sevgisi açısından -ki, 
bu aynı zamanda onun zâti cömertliği de olmaktadır- bu tecellide tesir 
etmesi iktizâ eder. Ancak, bunun için, tecelliyi isti”dadıyla kabul ede- 
vek bir mahal gerekmektedir. Bu duruma örnek olarak, zâti ve devam- 
lı olan nurun işrâkının/parlamasının, onu kâbiliyetine göre alan yüzey- 
ler sayesinde ortaya çıkmasını verebiliriz. Zira bu nur sürekli ışık yay- 
maktadır, ancak bir yüzey olduğunda parlaklık kemâline ulaşır. Fenâri, 


"12. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 140-141. Hareket varlık emrinin dâirevi nüzü- 
lünün tamamlanmasını sağlayan en büyük etkendir. Söz konusu harekete 
hakikatler arasındaki zıtlık yani latâfet-kesâfet birliği yol açar. Zira latif kı- 
sım yükselmek isterken kesâfet onu aşağı doğru çeker ve bir hareket mey- 
dana gelir. Hareket ise bir hararete yol açar ki, bu hararet de bir başka ha- 
reketin sâiki olur. Cisimlerde var olan dâimi döngü bu sayede meydana ge- 
lir. (Bkz.: Fenâri, Misbâbw'l-üns, s. 469-470; Bursevi, Şerhu Miftâhi”l-gayb, 
vr. 86b.) 
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aynı şeyin Hakk'ın zuhürunda da geçerli olduğuna işaret etmektedir. 
Yani, Hak'tan dâimâ varlık tecellisi yayılır, fakat bu tecelliler bir mec- 
lâ/yansıma yeri bulduğunda kemâle erer. Binâenaleyh, Hak'tan vâki 
olan şey, zuhürdan başkası değildir. Zuhürun öncelik-sonralık, kıymet- 
lilik-değersizlik ve yakınlık-uzaklık bakımından farklılığı ise kâbille- 
rin mertebelerine göre ortaya çıkmaktadır.!? Fenâri Hak'tan gelen bu 
zuhüru onun Mutlak Varlık olmasına ve bu sebeple kendisini kendi- 
sinde bilmesine bağlamaktadır. Çünkü mufassalın mücmelde müşâhe- 
desinden ibaret olan bu bilme, zâti tecellidir ve aynı zamanda kemâ- 
lin de müşâhedesidir."1* 


Daha önce de ifade ettiğimiz gibi, gayr-i mec'ül olan ve bilkuvve 
olarak sübüt hâlinde bulunan her türlü hakikat ve aynın vucüd şeyli- 
ğine dönüşmesi, bir süret veya bir mazhar sayesinde olmaktadır. Nite- 
kim bir şeyin mazharı onun süreti demektir. Hüviyetleri bakımından 
gaybi olan hakikatlerin zuhür ettikleri araçlar süretlerdir.5!5 Mevcü- 
dâtın tamamı ilâhi isimlerin tecellileri, Hakk'ın şe'nlerinin mazharları 
ve onun ilmi nisbetleridir. Bir şeyin süreti ise o şeyin kendisiyle zuhür 
ve ta'ayyün ettiği şeydir.'!9 İşte vucüdun zuhürunun gerçekleşebilme- 
si için, ehadiyyetin her bir kâbile sirâyet etmesi şarttır. Ancak bu sirâ- 
yet, ehadiyyetin zuhürun gerçekleşeceği mertebeye münâsib olması, 
zuhüra mani olacak ihtilâfın ortadan kalkmasıyla mümkün olur. Nite- 
kim zâhirin mazharda intibâı, her ikisinin de mertebeye uygun olarak 
mukâbil olmalarıyla gerçekleşir.5!7 Yani bu iki unsur arasında paralelli- 
ğin meydana gelmesi şarttır. Bir diğer tabirle, cisim eğer aynanın karşı- 
sında bulunmazsa, bu takdirde cismin görüntüsünün meydana gelme- 
si söz konusu olmaz. 


Zâhir-mazhar ilişkisi Hak-âlem irtibatının keyfiyetini de ortaya ko- 
yar. Nitekim, Fenâri bunu aynaya yansıyan şeyin durumuna benzete- 
rek açıklamaktadır. Eğer aynada görülen şey, tüm süretlerden soyut- 


513. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 462. Varlık nürunun kâbillere göre çeşitlenmesi 
hakkında ayrıca bkz.: Atpazâri, Misbâhu'I-kalb, vr. 62a. 

514. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 201. 

515. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 110. 

516. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 101. 

517. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 577. 
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lanmış, yani mutlak durumda ise yalnızca aynaya ve onun kâbiliyeti- 
ne göre zuhür eder. Hakk'ın halkla münâsebeti de bunun gibidir. Bu 
münasebet, iki türlü teveccüh sayesinde gerçekleşir. Bunlar, Hakk'ın 
âleme tesir ve yaratma ile teveccühü, âlemin de Hakk'a kabul ile te- 
veccühüdür. Ya da Hakk'ın izhâr ile teveccühü, âlemin de Hak”ta hal- 
leriyle zuhüru şeklindeki teveccühüdür. Bu bir bakıma Hakk'ın âlem- 
de zâtı ile tesirde bulunması, âlemin de Hakk'a hallerinin zuhüru ile 
teveccüh etmesidir."!8 Bir diğer deyişle, Hak'ta dâimi bir izhâr itibâ- 
rı söz konusuyken, mahlükâtta da bunun fiili hâli, yani zuhürun ken- 
disi görülmektedir. Ancak belirtilmelidir ki, zuhürda yegâne müessir 
Cenâb-ı Hak'tır. 


Mevcüdâttaki zuhür ve icâd, manevi nikâhlar olarak tabir edilen 
mertebeye ve zuhür edecek varlığa göre birtakım unsurların ictimâın- 
dan doğmaktadır. Ancak tabiat, hebâ ve külli cisim bunların istisnâsı- 
dır. Bunlar herhangi bir nikâhın yani birleşmenin hükmü altına girmez- 
ler. Çünkü bunlar gaybi durumlardır ve hâriçte herhangi bir varlıkla- 
rı yoktur. Gâib olarak var olmaya devam ederler."!?9 Bunlara yaratma 
kudreti bitişmez ve bir zuhürları da yoktur." 


Hak, mutlak kemâl sıfatlarıyla muttasıf olan Mutlak Varlık'tır. O, 
bu kâmil husüsiyetlerinin bir aynada yansımasına duyduğu muhabbeti 
neticesinde, âlemi yani mazharları yaratmıştır. Nitekim, kesret, dola- 
yısıyla da âlem olmaksızın onun kemiâlinin ve cemâlinin tezâhür etme- 
si imkânsızdır. Bu sebeple Hak-âlem münâsebeti, Hakk'ın varlıkları iz- 
hârı ve onların da buna bağlı olarak zuhürundan oluşmaktadır. Zuhü- 
run çeşitlenmesi ise, mazharların isti'datlarının farklılığından kaynak- 
lanmaktadır. Kısaca, âlemdeki kesret ve çeşitlilik, bu minvâl üzere, var- 
lığın mazharlarda zuhüruyla meydana gelmektedir. 


S18. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 696. Hak-âlem münâsebetinin izhâr-zuhür yönü 
hakkında ayrıca bkz.: Kırımi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 187a-188a. 

519, Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 80a. 

520.  Atpazâri, bu üç hakikatin yani tabiat, hebâ ve küllücismin en önemli yönle- 
rinin onların mazharlık yönü olduğunu belirtir. Zira tabiat hayatın; hebâ, 
ilmin; külli cisim ise iradenin mazharıdır. (Bkz.: Atpazâri, Misbâbu'/-kalb, 
vr. 33a.) Müellif, burada, tahkik ilminde bu hususa dair çok söz olduğunu, 
ancak bu sözlerin anlaşılmalarının da bir o kadar zor olduğunu vurgulama 
ihtiyacı hissetmiştir. 
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C. MAZHARLARIN KAYNAĞI: AMÂ' 


Vucüdun mazharlara bitişmesi itibariyle, varlık mazharlarının 
kaynağı, varlığın tecellisinin mertebesi, taayyün ve tenezzül menzili 
amâ'dır. O aynı zamanda Rabbâni tenezzül makamı, zâta mahsus Rah- 
mâni cömertliğin, hüviyet gaybından ve hakikatin izzet perdesinden 
zuhür ettiği yerdir. ?' Amâ'ın zuhürla irtibatlandırılması hatta onun kay- 
nağı olarak telakki edilmesi, esmâ” ve sıfâtın menşei olmasından kay- 
naklanmaktadır. Çünkü esmâ” ve sıfât kendilerinin görünür hale gelebi- 
leceği meclâlara ihtiyaç duyar. Bu meclâların asli kaynağı ise amâ' mer- 
tebesidir. Mutlak anlamda varlığın kesretle irtibatının sağlandığı rüt- 
be olması bakımından amâ”, “ehadiyyet semâsını, hakiki kesret arzın- 
dan ayıran mertebe” olarak tarif edilmektedir. Bunun yanı sıra amö”, 
mertebelerin ve esmâ'ın ta'ayyünlerinin başladığı yerdir, yani onların 
mebdeidir. Yaratmanın nüveleri olan halki ta'ayyünlerin varlığı ise bu 
bahsi geçen mertebelere ve esmâ'ın ta'ayyünlerine bağlıdır."2 Dolayı- 
sıyla amâ'ın, ta'ayyün ve temeyyüzün söz konusu olmadığı gayb mer- 
tebesinden, kesret ve kesretin başlangıcı arasındaki geçiş bölgesi/ber- 
zah olduğunu söylemek mümkündür. 


Fenâri, amâ? mertebesiyle ilgili olarak kendisinin de çeşitli mevzü- 
larda zikrettiği ve pek çok kaynakta sıklıkla rivâyet edilen bir hadisin 
amâ”ı bu yönüyle ifade etmediğini ileri sürer. Söz konusu hadise göre: 
Hz. Peygamber'e “Rabbimiz mahlükâtı yaratmadan önce neredeydi?” 
diye sorulmuş, o da “altında ve üstünde hava bulunmayan amâ'day- 
dı,” diye cevap vermiştir.5? Burada sorgulanan şey, mahlükâtın yara- 
tılmasından önceki mertebedir. Halbuki, amâ” hakikatlerin zuhür ma- 
halli olan ve ta'ayyünün gerçekleşmeye başladığı, ilk taayyün merte- 
besidir."?* Hz. Peygamber'in burada amâ'ı zikretmesi onun kelime an- 
lamıyla alakalıdır. Zira amâ? Arap dilinde ince yapılı bulut, yoğunlaş- 
mış buhar gibi anlamlara gelmektedir. Amâ'ın hadiste işaret edilen 


521. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 22, (Tasavvuf Metafiziği, s. 25). 

522. Atpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr. 29a. 

523. Tirmizi, Tefsir, 12; Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, c. IV, s. 11, İbn Mâce, 
Mukaddime, 13. 

524. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 201. Ayrıca bkz.: Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, 
vr. 92a. 
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yönü gaybi ta'ayyünlerin kesif olduğu yer olmasıdır.” Zira henüz bu 
mertebede hiçbir yaratılmış söz konusu değildir. Bu özelliğiyle imkân 
hazreti, vucüb ve imkân hükümleri arasındaki cem mertebesi şeklin- 
de isimlendirilir.26 


Amâ'ın mazharların kaynağı olması hususuna vurguda bulunan 
Fenâri, onun mazhari a'yânın aslı olduğunu ifade eder. Nitekim bun- 
lar sayesinde, ta'ayyün-i evvelde bile! vucüdun mücmeli tafsile kavu- 
şur. Temeyyüz ve zuhürun ilk mertebesi denilen amâ'da, vucüdun gay- 
bi tafsili, ayni vucüdda vucüdun mertebesine göre, rühâni, misâli, cis- 
mâni bir forma dönüştürülür. Zâti tecelliler, bir bakıma burada şek- 
le ve manâya bürünür. Bu bakımdan amâ” mertebesinin özelliği, ilâhi 
hakikatler ile mümkinler, yani kevni hakikatler arasında bir berzah ol- 
masıdır. Dolayısıyla bunlardan birindeki hüküm diğerine burada akta- 
rılmaktadır.'28 


Fenâri, söz konusu berzahlığı mertebeler bakımından ele alırken, 
Bursevi'ye göre amâ”, zâhiri-vucüdi nur ile bâtıni-vucüdi nur ve her bir 
mümkinin hakikatinden ibaret olan ayn-ı sâbite arasında bir berzah- 
tır. Fenâri, külli emir olarak telâkki ettiği varlık emrinin Hak, kevn 
ve bu ikisi arasındaki berzah olmak üzere üç kısma ayrıldığını belirtir. 
Bahsi geçen berzah amâ'dır. Hakk'a mahsus olan kısım nur ile, kev- 
ne ait olan kısım zulmet ile sembolize edildiğinden, amâ? aynı zaman- 


525. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 387. Eğer bunun aksi olursa Cenâb-ı Hakk'a 
zarflık ve mazrufluk izafe edilmiş olur ki, onun bundan münezzeh olduğu 
açıktır. 

526. Fenâri, kesretin kaynağı olması yönüyle amâ'a mezkür isimlerin yanında, 
birinci berzah, esmâ” hazreti, ayırıcı had/el-haddü”l-fâsıl, insân-ı kâmil ma- 
kamı, ehadiyyet-i cem' ve vucüd mertebesi, ta'ayyün mertebelerinin ilki, 
ehadiyyetin sahibi, gayb mertebelerinin sonuncusu gibi adlar da vermekte- 
dir. Hatta amâ, mutlak gayba nispetle şehâdet mertebesi olarak da telakki 
edilir. (Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 205.) Ancak şehâdet mertebesi tabi- 
ri, umümi manâsıyla değil, mutlak gaybın şehâdete dönük ilk mertebesi an- 
lamında kullanılmıştır. 

7, Müellifin “ta'ayyün-i evvelde bile” şeklinde bir ifade kullanması, kanaati- 
mizce henüz bu mertebede zuhürun tam olarak gerçekleşmeyip, ta'ayyüne 
yeni başladığını belirtme ihtiyacından kaynaklanmaktadır. 

“PR.  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 206. 

529, Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 22b. 
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da bu ikisinin karışımından oluşan “ziyâ” mertebesidir. Bir berzah ola- 
rak aralarında bulunduğu iki kısımdan da pay alan amâ'ın varlığa dö- 
nük tarafı, ilk ferdiyet makamı olmakla birlikte, ürün vermenin ve ço- 
galmanın vukü” bulduğu mahal olmasıdır. 


Mutlak gaybdan tecelli, ta'ayyün ve tedellinin başlangıcı olan amâ”, 
varlık hakkında yapılan mertebe tasniflerinde de yerini almıştır. Amâ' 
varlık mertebelerinden biri olan ta'ayyün-i evvele karşılık gelmektedir. 
Bir başka tasnif olan nikâh mertebelerinin de ilki, amâ'da taayyün et- 
mektedir. Zira bu gaybi-ezeli nikâh, ilâhi isimlerin mertebelerini açar. 
İşte ilk anahtarlar (e/-mef4tih el-üvel) olarak adlandırılan zâti isimler 
arasında meydana gelen ictim&”, yani ilk nikâh, amâ'da gerçekleşmekte- 
dir.59 Atpazâri amâ'ı ikiye ayırarak ta'ayyün-i evvel ve ta'ayyün-i sâniyi 
içerecek şekilde bir tasnif yapmıştır. Buna göre, ehadiyyet ve ta'ayyün-i 
evvel mertebesine mukâbil olana icmâli amâ” denirken, buna mukâbil, 
vâhidiyyet ve ta'ayyün-i sâniye karşılık gelene ise tafsili amâ? denir. Bu 
ayrımın sebebi tecelli ve tedellinin ta'ayyün-i evvelde mücmel; ta'ay- 
yün-i sânide ise mufassal olarak gerçekleşmesidir."?! 


Mutlaklığın vahdetinden, imkânın kesretine doğru geçiş berzahı 
olarak ifade edebileceğimiz amâ'ın bu yönü üzerinde muhakkiklerin 
ehemmiyetle durduğunu söyleyebiliriz. Fenâri'ye göre amâ”, vucüdi sü- 
retin mutlaklığından ibaret olmakla birlikte, aynı zamanda vâcib haki- 
katlere ve imkâni kâbillere de şâmildir. Kendisinde dürülmüş olan söz 
konusu imkâni madde ile bir ayna mesâbesindedir. Bahsi geçen ayna- 
lık özelliği, varlıksal ta'ayyünlerin nakışlarını kabul etmesinde kendi- 
ni gösterir. İşte vucüdi-kevni süret bu imkâni madde ile, mezkür ayna- 
da yayılır/inbisât eder. Konevi bu yayılmayı Hakk'ın zâhirinin, bâtını 
için tıpkı bir ayna gibi meclâ olmasına benzetmektedir.53? Dolayısıyla 
amâ'ın iki tür ayna olma özelliği bulunmaktadır. Biri içerdiği imkâni 
maddeler vasıtasıyla, vucüdi kevni süretlerin zuhüru için ayna olma- 
sı, diğeri de mutlak vucüdi süret vasıtasıyla imkâni ta'ayyünlerin ve is- 


530. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 208. 

531. Arpazâri, Misbâbu'l-kalb, vr. 16b. Amâ'ın yukarıdaki ikili tasnifi için ayrı- 
ca bkz.: İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 64a. 

532. Konevi, Miftâbu'i-gayb, s. 46, (Tasavvuf Metafiziği, s. 58); Fenâri, Misbâ- 
hu'l-üns, s. 389. 
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ti?dâdi süretlerin ta'ayyünü için ayna olmasıdır. Bu iki çeşit ayna olma 
husüsiyetini, Konevi, meşhur “Sen O'nun aynasısın, O da senin halle- 
rinin aynasıdır” cümlesiyle ifadeye dökmüştür.!33 


Amâ”ın vucüb ve imkân hükümlerini birlikte temsil ettiğinin en 
açık ifadesi, Bursevi'nin bir yorumunda karşımıza çıkmaktadır. Ona gö- 
re amâ hem Hakk'ın izzet perdesi olarak hem de mazharların kaynağı 
şeklinde telakki edilmiştir.53* Bu özellik onun berzahlığını" ve ilâhi ve 
kevni hakikatleri birlikte ihtiva ettiğini ortaya koymaktadır. Atpazâri 
ise, amâ'ın bahsi geçen birleştiriciliğinin, onun tüm mertebeleri ihtivâ 
etmesine vesile olduğunu belirtmektedir. Ona göre, tüm ilâhi ve kevni 
mertebeler amâ'a dayanmaktadır."?6 


Âlemdeki kesretin kaynağının amâ” mertebesi olduğunu söyle- 
mek yanlış olmaz. Çünkü kesreti meydana getiren mazharların meb- 
dei amâ'dır. Bu sebeple o, vucüb ve imkân hazretleri arasında bir ber- 
zahtır. Yani amâ” hiçbir taayyün ve temeyyüzün bulunmadığı gayb mer- 
tebesinden, esmâ, sıfât ve ta'ayyünlerin yer aldığı imkân hazretine ge- 
çişin gerçekleştiği bir ara bölgedir. 


D. VARLIKLARIN ZUHÜRLARININ 
YAPILARINA GÖRE TERTİBİ 


Mümkinâtın a'yânı, Hakk'ın ilminde sübüt halinde olan hakikatler 
iken, onlar, ayni ve hârici vucüda doğru seyretmişler ve nihayet şehâ- 
det âleminde birer süret kazanarak mevcüd olmuşlardır. İşte bu seyir, 
varlığın zuhür sürecini oluşturmaktadır. Bu süreçte her hakikat, ken- 
(li husüsiyeti veya varoluşta yüklendiği rol sebebiyle, belli bir şekilde 
ve belli bir sırayla tezâhür etmektedir. Bu hakikatlerden bazılarının ise, 
bahsi geçen zuhür sürecini geçirdiği halde, şehâdet âleminde bir süret- 
leri olmamaktadır. 


“03,  Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 390. 

“4, Bursevi, Şerhu Miftdhi'l-gayb, vr. 23a. 

915, Amâ'nın berzahlığı hakkında ayrıca bkz.: Kırımi, Şerhu Miftâhi'-gayb, vr. 
4la. 

*lo,  Atpazâri, Misbâhu/-kalb, vr. 67a. 


290 e MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK VE BİL.Gİ ANLAYIŞI 


Bilindiği gibi, Hak'tan ilk sâdır olan şey, kendisiyle Hak arasında 
bir vâsıta bulunmayan Kalem-i A'lâ veya diğer ismiyle Akl-ı Evvel'dir. 
Kalem-i Allâ'dan“*7 çıkan ilk varlık Levh'tir.“38 Bunun yanı sıra, yukarı- 
da zikrettiğimiz gibi, Hakk'ın ilminde sâbit bulunduğu halde, ayni vu- 
cüd özelliğine geçmeyen birtakım hakikatler de bulunmaktadır. Bunlar, 
Levh'ten sâdır olan külli cisim, hebâ ve tabiattır. Onlar, ilmi vucüddan 
ve külli-zâti-esmâ'i mertebeden ayni vucüda intikâl etmez. Binâenaleyh 
bunların hiçbirinden hâriçte bir süret ta'ayyün etmez. Bu sebeple bahsi 
geçen bu unsurların ta'ayyünleri hakkında “mertebelerinin ma'küllüğü 
ta'ayyün etti” ifadesi kullanılmıştır.5*9 Zira onların var olduklarını söy- 
lemek doğru değildir. Fenâri'nin Cendi'den aktardığına göre, tabiat, ta- 
bii süret için fa'âl bir kuvvedir/aktif potansiyeldir. Külli tabiat ise süret- 
lerin tamamında müessir ve aktif bir hakikatten ibarettir. Tabiatın on- 
tolojik yönü ise onun tüm fiili ve vucübi hakikatleri ehadi olarak cem' 
etmesinde kendini gösterir. Kevni-amâi mertebede vucüda gelen ilk sü- 
ret, tüm fa'âl/aktif kuvveleri ve münfail maddeleri (üzerinde yaratma 
hükmünün gerçekleştiği maddeler) kendi zâti ehadiyyetinde birleştiren 
tabiattır. Fenâri'ye göre tabiata bazı kaynaklarda hadis olarak rivayet 
edilen “Allah?ın ilk yarattığı şey incidir”9*“ sözünde işaret edilmektedir. 
Bu, külli cismin hakikatidir. İşte esmâ'i tecelliler, rabbâni nurlar bunun 
üzerinde yansımaktadır.5*! Dolayısıyla tabiat ve külli cisim Hakk'ın icâd 
sisteminde birtakım roller verdiği bazı hakikatlerden ibarettir. Hak, ya- 
ratmanın nizâmını bunları sebep ve aracı kılarak kurmuştur. 


Burada, bu hakikatlerin ayni vucüda intikalleri yoksa ne tür bir 
vucüdi fonksiyonları vardır? sorusu akla gelebilir. Şu belirtilmelidir 


537. Kalem, mücmel olarak aldığı şeyleri Levh'te tafsile dönüştürdüğü için Mü- 
debbir isminin mazharıdır. (Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 507.) 

538. Zaman zaman külli nefis diye de tabir edilen I.evh, cüz'iyâtın incelikleri- 
ne ait tedbirleri, kendisinden alttakilere serpmesi yönüyle Mufassıl isminin 
mazharıdır. (Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 508. Söz konusu mazharlığın 
mâhiyeti hakkında daha fazla bilgi için bkz.: Bursevi, Şerhu Miftâhi'i-gayb, 
vr. 90b.) 

539. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 439. 

540. İbn Arrâk, Ebu'l-Hasen el-Kinâni, Tenzibü'ş-şeria ani"l-ehâdisi'İ-mevzüa, 
Beyrut 1981,c.l, s. 297. 

541. Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 454. 
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ki, Hak, bu hakikatlerle bazı ma'lümları izhâr etmiştir. Söz konusu 
ma'lâmları ise, eserlerinin başkasında zuhür etmesi için mazharlar yap- 
mış, bu ma'lümları, bahsi geçen hakikatler cihetinden kendisi için mec- 
lâ kılmıştır. İşte ayni olarak varlıkları olmayan bu hakikatler, Hakk'ın 
tecellisinin mertebeleri, tedellisinin menzili ve zuhürunun meclâları- 
dır."*2 Dolayısıyla onlar, zuhür sürecindeki rolleri sebebiyle aklen ta'ay- 
yün etmekte, fakat şehâdet âlemine kadar nüzül edip bir süret kazan- 
mamaktadırlar. 


Yukarıda ma'kül olarak ta'ayyününden bahsedilen tabiatın zuhü- 
ru, külli heyülâ adı da verilen hebâda gerçekleşir. Bu mertebe aynı za- 
manda nikâh mertebelerinin de ilkidir. Levh'in zuhürundan sonra Arş 
ve Kürsi zuhür eder. Mutlak vucüdun mazharı olan Arş, Muhit ismi- 
nin süreti, Rahmân isminin istikrar yeri, Müdebbir isminin kemâlidir. 
Onun akabinden zuhür eden Kürsi ise mâhiyetleri yönünden ta'ayyün 
etmiş varlıkların mazharıdır ve Rahim isminin istikrar yeri, Mufassıl 
isminin de tam mazharıdır.5* Burada hemen belirtmeliyiz ki, Arş'ın 
zuhür etmesiyle birlikte varlıkta farklı bir boyut başlamaktadır. Nite- 
kim ondan önceki mertebelerdeki hareket, gaybi-esmâ”i, ma'kül-rühâni 
ve zihni-misâli iken, Arş'ta hissi ve süri hareket ile hareket mertebeleri 
tamamlanmaktadır. Abdurrahman Bursevi'ye göre Arş'tan önceki gay- 
bi-esmâ'i hareket, asli-esmâ'i hakikatler arasında tahakkuk eden cem 
edici emrin bir hareketidir. Bu, “bilinmek istedim” ibaresinin nutk edil- 
diği mertebeden, hubbi sâikle, vucüdi bir sirâyet sonucunda meydana 


gelir."** Arş'ın Rahmân isminin istivâ” makamı olması da onun diğer 


542. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 52-53, (Tasavvuf Metafiziği, s. 66-67). Bu haki- 
katlerin Hakk'ın müşâhede edilmesindeki fonksiyonları hakkında bkz.: At- 
pazari, Misbâhw'l-kalb, vr. 32a. 

543. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 448, (Konevi, İ'câzü'l-beyân, s. 119, (Fâtiha Sure- 
si Tefsiri, s. 180)'den naklen.| 

544. Bursevi, Şerhu Miftâhi”l-gayb, vr. 85a. Burada zuhürla alakalı olarak “ha- 
reket” ifadesi kullanılmaktadır. Konevi'nin tercih ettiği bu tabir, mürekkeb 
varlıklardaki latif-kesif unsurların karışımının, latif kısmın üste çıkmak is- 
temesi kesif olanın da aşağı çekmesiyle dâirevi bir harekete yol açmasından 
dolayı kullanılmıştır. (Bkz.: Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 55, (Tasavvuf Meta- 
fiziği, s. 70). Dâirevi hareket hakkında daha fazla bilgi için bkz.: Bursevi, 
Şerhu Miftâhi”l-gayb vr. 86b.) 
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mertebelerden farklı olarak, amâ'i hazretten bir pay sahibi olmasından 
kaynaklanmaktadır. Nitekim burada, istikrar, temkin, tamamlanma ve 
gayeye ulaşma söz konsudur. Fenâri, varlık emrinin Arş'ta, âlemin sü- 
retlerinin cinsinin ve çeşitlerinin yaratılmasıyla bir istikrar ve temkine 
kavuştuğunu belirtmektedir. Ona göre, bu durum, Arş'ın Rahmân'ın 
istivâ” makamı olmasının sebebidir.'* 


Kalem-i Alâ, Levh, Arş ve Kürsi'nin ardışık şekilde zuhürlarıyla 
eşzamanlı olarak veya bunların zuhürları sebebiyle, âlemde de birta- 
kım teşekküller meydana gelir. Mesela Levh'in, âlemde üç boyutun 
oluşmasına eşlik eden bir fonksiyonu söz konusudur. His mertebesin- 
de nihâyet bulan ilk nüzülün hükmüyle, cisimlerdeki uzunluk meyda- 
na gelir. Süri terkib ve tafsilden ibaret olan ikinci nüzülün hükmüy- 
le genişlik zuhür eder. Nüzülün mufassal süretlerinde bekâ'ı ve devâ- 
mı için gereken tedbirden oluşan üçüncü hükmüyle ise derinlik mey- 
dana gelir.5*“ 


Mükevkeb felek olan Kürsi'den sonra Arş ve Kürsi'nün hareketle- 
riyle beraber, anâsır-ı erba'anın (dört unsur) süreti zuhür etmektedir. 
Dört unsurdan sonra da yedi gök, sonra müvelledât, sonra yedi felek 
bilinen tertibe göre zuhüra gelmektedir. İnsan ise bunların bitiş ve top- 
lanma yeridir. Binâenaleyh, varlık emri, amâ” diye nitelenen hakika- 
tül-hakâikten nefes-i rahmâniye nüzül etmektedir. Buradaki iniş, va- 
sati, merkezi, kutbi bir mertebeden, gaybi, manevi, esmâ'i-zâti ve ihâta 
edici bir hareket ile gerçekleşen gaybi bir iniştir. Bunun ardından var- 
lık emri, akli-kalemi mertebeye, sonra da nefesi-levhi mertebeye nüzül 
eder. Böylece Arş'a, Kürsi'ye, semâlara, unsurlara, müvelledâta iner ve 
nihâyette insan ile birleşir. Bu nüzülün gayesi, varlık emrinin tekmi- 
li, yani kâmil sürete ulaşmak içindir.5*7 Varlık mertebelerinin istikrara 
kavuşmasından sonraki varlık ve zuhür emrinin iniş tertibi, icâd tertibi 
değildir. Söz konusu emir/durum insanın süretine ulaşınca, onun süre- 
tinden kendisine mahsus kemâli-külli hakikatine yönelir ki, bu hakikat, 
hakâiku”l-hakâik olarak isimlendirilir. Burası varlık emrinin ilk çıktı- 
ğı yerdir. Dolayısıyla varlık emrinin tamamlanma süreci tam bir dâire 


545. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 457-458. 
546. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 457. 
547. Bkz.: Konevi, el-Fükük, s. 229, (Fusüsu'l-Hikem'in Sırları, s. 109-110). 
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şeklindedir. Bu döngü, Kalem'in Rabb'inin ilminden, mahlükât hakkın- 
da yazdığı şeylerin bitimine kadar devam eder.5*8 


Varlık emrinin nüzül ettiği bir başka mertebe grubu ise feleklerdir. 
Feleklerin esmâ' ile ve varlıkların her biriyle özel ilişkisi bulunmakta- 
dır. Buna göre, felekler (gezegenler), her bir ilâhi isim için manevi ma- 
haller olmaları bakımından varlık mertebelerinin süretleridir. Felek- 
ler aynı zamanda kevkeblerin (yıldızlar) süretlerinin de mahallidirler. 
Kevkebler ise esmâ'ın süretlerinden ibarettirler, çinkü esmâ ile zuhür 
ederler. Hakk'ın isimlerinden her biri âlemden bir sınıfın zuhüru için 
sebeptir ve o sınıfın da kıblesidir. Her bir sınıf özel bir isimle zâhir olur 
ve o isim o sınıfın teveccüh ve ibâdetinde onların kıblesini oluşturur. 
Bunlar Hakk'ı yalnızca bu isim yönüyle bilir ve yalnızca bu ismin mer- 
tebesiyle Hakk'a dayanırlar.5*? Buradan insanın yıldızlarla, yaygın ta- 
birle burçlarla ilişkisi daha açık bir şekilde görülmektedir. Nitekim tüm 
mevcüdâtta olduğu gibi, insanda da hâkim bir isim bulunmaktadır. Bu 
ismin süret kazandığı yıldız ile o kişi arasında bir etkileşim olması da 
kaçınılmaz gözükmektedir. 


E. YARATMA İLE İLGİLİ SEMBOLLER 


Yaratma ile ilgili sembollere geçmeden önce, burada sembol ile ilgi- 
li kısa bir hatırlatmanın yerinde olacağı kanaatindeyiz. “Sembol” hak- 
kında kısaca şunları söyleyebiliriz: 


Vucüdun izâfilik basamaklarında tecelli edişi, muhakkikler tarafın- 
dan çoğu zaman birtakım remizlere ve istiârelere başvurularak anlatıl- 


548. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 55-56, (Tasavvuf Metafiziği, s. 72-73). Bahsi ge- 
çen bilgiler Konevi'nin Miftâbu'i-gayb'da daha önce yazmayı düşünmediği 
fakat gelen bir vârid üzerine yazmaya karar verdiği meselelerdir. |(Bkz.: Ko- 
nevi, Miftâhu'l-gayb, s. 54, (Tasavvuf Metafiziği, s. 69).| Atpazâri bu bilgi- 
lerin gizli birtakım sırlardan oluştuğunu ve Konevi'nin gelen vâridin şidde- 
tinin tesiriyle bunu yazmaya meyletmiş olabileceğini söyler. (Atpazâri, Mis- 
bâhw'i-kalb, vr. 36a. Bahsi geçen sürecin Ekberiyye mensubu müellifler ta- 
rafından yorumlanması hakkında bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 474-493.) 

549. Bursevi, Şerhu Miftâhi'-gayb, vr. 91b. (Fergâni, Meşdriku'd-dardri, s. 18'den 
naklen.) 
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mıştır. Bir bakıma zorunlu olan bu tavrın sebebi, vucüdun ve mevcü- 
dâtın ondan doğuşunun mantıki ve zihni olmaktan ziyade sırri, keşfi ve 
manevi bir konu olmasına binaen, ortalama beşer idrâkine ancak bir- 
takım semboller vasıtasıyla sunulabilir olmasından dolayıdır. Salt me- 
tafiziğin dili zaten semboliktir. “Bilginin objesi ancak sıradan, pratik 
akıl düzeyine indikçe sembolizmden müşahhasa ve düz ifadelere doğ- 
ru kayar.”“59 Bunun yanında kullanılan teşbih ve sembol araçlarının bi- 
zim içinde bulunduğumuz şehâdet âleminden alınması, bizim kastedi- 
len manâyı daha iyi algılamamıza katkı sağlamaya dönüktür. 


Sembol esasen, “duyu organlarıyla idrâki imkânsız olan herhan- 
gi bir şeyi, tabii bir münasebet yoluyla hatıra getiren veya belirten her 
türlü müşahhas şey yahut işarettir.”5! Beşeri tecrübe ve idrâkin ontolo- 
jik varoluşa eşlik etmemesi, insanın onun hakkında birtakım vehimler 
ya da anlama yolları üretmesine yol açmıştır.*5? Buna bağlı olarak in- 
san, kendisiyle verilmek istenen mânâdaki yetersizliğine daha önce işa- 
ret ettiğimiz “metafizik/fizik ötesi” olarak tabir edebileceğimiz bu ala- 
nı, onun kendisi gibi reel olmayan birtakım sembol ve mecazlarla ifa- 
de etmeye çalışmıştır. Meselâ, muhakkik süfiler, “yazma” ve “konuş- 
ma” fiillerini birer metafizik sembol olarak kullanmışlardır. Fenâri'ye 
göre, varlıkta vâki olan misâl, yani sembol ilâhi aslına muvafıktır. Do- 
layısıyla kitâbet ve konuşma (nutk), icâd anlamındaki ilâhi kitabetin 
süretidir."*? Bir diğer tabirle, muhakkiklerin yaratmayı kitâbet (yazma) 
ve nutk ile sembolize etmeleri, bunların yaratmayla mutabık olmasın- 
dan kaynaklanmaktadır. 


550. Kılıç, Şeyh-i Ekber, s. 272. 

551. Kardaş, Rıza, “Senbol”, Türk Ansiklopedisi, Milli Eğitim Basımevi, Ankara 
1980, c. XXVIII, s. 417. Sembol kavramı vc çeşitleri için ayrıca bkz.: Ata- 
sagun, Galip, “Sembol ve Sembolizm”, $.Ü. İlahiyat Fakültesi Dergisi, sy. 7, 
Konya 1997, s. 369-387; Schoun, Frithjof, Kalp Gözü Metafizik, Kozmo- 
loji, Manevi Hayat, trc.: Nebi Mehdiyev, İnsan Yay., İstanbul 2012, s. 137 
vd; Ögke, Ahmet, Türk Tasavvuf Düşüncesinde Metaforik Anlatım, Ahenk 
Yay., Van 2005, s. 21-33. 

552. Eliade, Mircea, “Dini Sembolizm ve Fizikötesi Endişenin Değerlendirilme- 
si”, trc.: Sadık Kılıç, Atatürk Ünv. İlahiyat Fakültesi Dergisi, sy. 6, Erzurum 
1986, s. 285. 

553. Fenâri, Misbâhu'l-üns,s. 591. 
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Fenâri'nin hakikati ifade etmede aracı olarak kullandığı sembolle- 
rin başında, harf-kelime, konuşma (nutk) ve yazma (kitâbet) semboliz- 
mi gelmektedir. Bu ikisinin dışında İbn Arabi geleneğinde yaygın olarak 
kullanılan ve Fenâri'nin de başvurduğu harf ve ışık gibi"“* başka sem- 
bol ve mecazlar da bulunmaktadır. Ancak yaygınlığı ve varoluşu açık- 
lamaya uygunluğu sebebiyle, biz ağırlıklı olarak harf-kelime, konuşma 
ve yazı sembolizmleri üzerinde durmak istiyoruz. Ancak burada şu hu- 
susu belirtmek durumundayız. Müelliflerimiz bu sembolleri birbiri ile 
iç içe geçmiş şekilde ele almışlardır. Bu durum ise bizim bu sembolleri 
müstakil başlıklar altında incelememizi zorlaştırmıştır. Bu sebeple, her 
ne kadar konular birbiriyle iç içe olsa da biz bu sembolleri aşağıdaki üç 
başlık altında inceleyeceğiz. 


1. Yazma ve Konuşma Sembolleri 


Daha ziyade İbn Arabi'de rastladığımız, varlık mertebelerini fark- 
lı sembollerle anlatma tarzı, kısmen Konevi'de ve Fenâri'de de gö- 
rülmektedir. Konuşma (nutk/kelâm) ve yazma (kitâbet) sembolleri de 
bunlardan biridir. Bu sembolik anlatım tarzında insanın konuşması- 
nı meydana getiren ses, dil, diş, harf, mahreç ve nefes gibi her bir un- 
surla, yazmada araç olan kalem, kâğıt, hokka, mürekkep gibi vasıta- 
lar, varlığın teşekkülünde yer alan manevi mertebelere nazire olarak 
kullanılmaktadır. 


Bilindiği gibi, Tanrı'nın mahlükâtı yaratmaya dönük teveccühü, 
ona “Ol!” demesi onun da “ol”masıdır. Bu sebeple, mükevven her 
şey (tüm mevcüdât) Mükevvin'in (Yaratıcı) kelimesinin ta kendisi- 
dir. Bu durum, yaratmanın bir bakıma konuşma veya söz vasıtasıyla 
gerçekleştiği anlamına gelmektedir.“ İşte konuşmayla yani kelâm- 
la meydana gelen ta'ayyünü, Fenâri “sözlü kitap” olarak telakki et- 


554. İbn Arabi'nin kullandığı harf ve ışık sembolleri hakkında bkz.: Uluç, Tahir, 
İbn Arabi'de Sembolizm, İnsan Yay., İstanbul 2007, s. 179-295. 

SSS. Sesin yaratıcı güç şeklinde yorumlanması hakkında bkz.: Schimmel, Anne- 
marie, Tanrı'nın Yeryüzündeki İşaretleri, trc.: Ekrem Demirli, Kabalcı Yay., 
İstanbul 2004, s. 152. 
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mektedir. Zira her ikisi de yaratmaya delâlet eden ifade araçlarıdır. 
Hârici yazma ve nutk-ı insâni yaratmanın ta kendisi olan ilâhi yaz- 
manın süretidir.59 Nitekim müellife göre, gâib için yazmak, hâzıra 
hitap etmek gibidir."57 


Konevi, “yazma ve söz/kavl, yaratma ve izhârın naziridir ve bu, ko- 
nuşmada nefes-i rahmâni ile yazmada ise Kalem-i A'lâ ile gerçekleşir”!58 
diyerek, bu iki sembolün icâddaki yerine dikkat çekmektedir. Nitekim 
hem konuşmada hem de yazmada kullanılan ortak unsurlar, harfler ve 
kelimelerdir. Fenâri, yazma ve konuşmayı ihtivâ ettikleri mertebeler açı- 
sından şöyle benzeştirmektedir: yazmada ilk olarak hokka ve mürek- 
kep vardır ki, bunlar içlerinde harfleri ve sayfaları barındırmaktadır- 
lar. Yazmaya niyetlenme ve yazıyı meydana getirme de bu sürece dahil- 
dir ve bunların her biri bir mertebedir. Konuşmada ise konuşanın ilmi, 
zihni, harfler ve onlarda saklı mücmel kelimeler, nefes, ses, konuşma- 
ya niyetlenme ve konuşmadan ibaret olan mertebeler bulunmaktadır.""* 
Bu iki sembol, yani yazma ve konuşma aynı zamanda varlığı anlatmada 
kullanılan kavramlardandır. Öyle ki, İbn Arabi, Kur'ân'da Hz. İsâ için 
“Allah'ın kelimesi” denmesine dikkat çekerek, varlık ile kelime arasın- 
daki ilişkiyi bu semboller üzerine tesis etmektedir."““ 


556. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 368,591. 

557. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 590. 

558. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 97, (Tasavvuf Metafiziği, s. 132); Fenâri, Misbd- 
hu'l-üns, s. 592. Fenâri'nin yaratma-nefes-harf ilişkisi hakkındaki görüşle- 
ri için ayrıca bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 371-372. 

559. Fenâri, Misbâhbu'l-üns,s. 591. 

560. Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 368. Hz. İsâ'nın babasız olarak dünyaya gel- 
mesi sebebiyle Kur'ân'da Allah'tan bir kelime olduğu ifade edilmiştir. (Bkz.: 
Âl-i İmrân, 3/39, 45) İşte bu anlayış çerçevesinde, varlık ve kelime ilişkisi 
üzerine logos/kelime doktrini denilen bir düşünce meydana gelmiştir. Esa- 
sen bu anlayış sadece Müslüman düşünürler arasında değil, eski Yunan fi- 
lozoflarında da yaygındır. Kelime doktrinin ortaya çıkışının sebebi, mutlak 
ve aşkın bir varlık olan Hak ile irtibat kurma ihtiyacıdır. Zira “kelime” kav- 
ramının bu kadar chemmiyetli olması, “kelime-i vucüdi” denilen “kün/ol” 
emriyle eşyânın var olması arasındaki irtibattan kaynaklanmaktadır. Bir di- 
ger tabirle mevcüdatın varlığı bir kelimeye dayanmaktadır. |Logos doktri- 
ni hakkında daha fazla bilgi için bkz.: Afifi, İslâm Düşüncesi Üzerine Maka- 
leler, s. 61-106; Özdemir, Dâvüd Kayseri'de Varlık, s. 193-204; Sinanoğlu, 
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Fenâri'ye göre, yazma ve konuşmanın icâdın naziri olması, Hakk'ın 
bir kâtip gibi, vucüd emrini Hâlık, Bâri ve Musavvir olması yönünden 
tafsil etmesinden kaynaklanmaktadır. Zira burada Hak, zâtının esmâ” 
ve sıfâtına göre ta'ayyün etmiş olan işâretlerini/âyetlerini açığa vurma- 
yı irâde etmektedir. İnsanın yazmakta ve konuşmaktaki maksadı da tıp- 
kı Tanrı'nın kemâlini izhâr etmeye olan meyline, yani celâ ve isticlâya 
yönelik ilâhi irâdesine benzemektedir."“! Bir diğer deyişle, insanın ko- 
nuşma ve yazmaktan maksadı, Hakk'ın kemâlini izhâr etmek için mah- 
lâkâtı yaratmasına dönük irade ve arzusu ile örtüşmektedir. Konevi, in- 
sanın yazmayı veya söylemeyi amaçladığı şeyi düşünmesini, ilâhi ira- 
denin bir şeyi ilim ve tahsis mertebesinden ayn mertebesine çıkarma- 
sı olarak izah etmektedir. Bir şeyi konuşma veya yazma ile ifade etmek 
isteyen kimse de bu maksatla iki kaynaktan yararlanmaktadır. Birin- 
cisi fıtri ilim, diğeri ise cüz'i-hissi ilimdir. Yaratmanın naziri olan yaz- 
ma ve konuşmadaki bu fıtri ilmin ilâhi alandaki karşılığı ve menbaı, 
Hakk'ın zâtını bilmesi ve kendi zâtının bilgisinden de her şeyi bilmesi- 
dir. Cüz'i-hissi ilmin benzeri ve kaynağı ise Hakk'ın ezelde mümkinle- 
re taalluku ve onları nefsinde müşâhede ederek bu usul üzere izhâr et- 
mesidir.592 Kısaca, Hakk'ın icâd etmeyi dilediği bir şeyi, ilmi mertebe- 
den ayni zuhüra çıkarması, insanın yazmayı veya söylemeyi istediği şe- 
yi, fıtri ilminden cüz'i-hissi ilmine çıkarmasına benzemektedir. Ayrıca, 
insanın sahip olduğu bu fıtri ilmin kaynağı, Hakk'ın kendisini kendi- 
siyle bilmesi, cüz'i-hissi ilmin kaynağı ise yine Hakk'ın mümkinâtı iz- 
hâr etmesidir. 

Fenâri, daha önce birliğe yakınlığı esas alan mertebe tasnifinde bi- 
rer mertebe olarak ele aldığımız Kalem-i Alâ ve Levh'i, burada icâd- 
daki sembolik rollerine dikkat çekerek değerlendirmektedir. Buna gö- 
re, Kalem ile birleşen mürekkep, Hakkın sonsuz mümkinlerden orta- 
ya çıkartmayı amaçladığı şeylere bitişen varlığın bir naziridir. Levha- 


Mustafa, “Kelime”, DİA, İstanbul 2002, c. XXV, s. 212-214; Kitagawa, Jo- 
seph, “Tanrı (Theos), Mitos ve Logos”, trc.: Aliye Çınar, Uludağ Ünv. İla- 
hiyat Fakültesi Dergisi, sy. 1, Bursa 2001, s. 261-271; Nasr, 5. Hüseyin, Üç 
Müslüman Bilge, trc.: Ali Ünal, İnsan Yay., İstanbul 1985, s 122-124.)) 
»ol.  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 592. 
“02, Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 593. 
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lar ve varaklar, vucüdi nürun sayfalarının misâlleridir. Bunlar vasıtasıy- 
la gerçekleşen yazma, Hakk'ın nefsinde resmedilmiş ta'ayyünlerin hü- 
kümlerini izhâr etmek demektir. Bunlar, bazen şe'n, bazen mümkin, ba- 
zen ise varlıkların hakikatleri olarak isimlendirilir. Kalem; İlim, İrade, 
Kudret, Hayat ve Vucüd'un ictimâ'ından meydana gelen şeylerin hep- 
sinden, zati gaybın mutlaklığından kendisine bitişen bazı şeyleri, var- 
lık nurunun yüzeyinde ortaya çıkartıt. ** 


İcâdın Cenâb-ı Hakk'ın mümkinâtın aynlarına “ol” şeklindeki sö- 
zü ile başladığı bilinmektedir. Bu nedenle, muhakkikler “konuşma” ve 
“yazma ”yı icâdın temel sembollerinden biri olarak değerlendirmişler- 
dir. Buna binâen, insanın yazma ve konuşmasındaki düşünme, tasar- 
lama, ifade etme gibi süreçler, varlığın teşekkülünü temsil eden varlık 
mertebelerine benzetilmiştir. 


2. Kelime ve Harf Sembolleri 


İslâm ve tasavvuf kültüründe, mahlükâtın yaratılmasının Hakk'ın 
“ol” emrine dayandırılması sebebiyle muhakkik süfilerin, varlıkları 
Tanrı'nın sonsuz kelimeleri olarak gördüklerini söyleyebiliriz. Nite- 
kim Kur'ân'da, bazı mucizeleri gerçekleştiren tekvini emrin “kelime” 
olarak ifade edilmesi,"“* kelime sembolünün ontolojik vechesine işaret 
şeklinde kabul edilir.“ İbn Arabi'nin varlığın hakikatini anlattığı meş- 
hur eseri Fusüsu'/-hikem'in bölümlerini, her peygamberin isminde sa- 
hip olduğu kelime vasıtasıyla bir hikmete tahsis etmesi de aynı şekilde, 
varlığın kelime ile bağlantısını izah eder mâhiyettedir. 


Fenâri?ye göre, kelimeler, harfler ve bunlardan meydana gelen âyet- 
ler ve süreler, aynı zamanda birer varlık formuna delâlet etmektedirler. 
Nitekim ilmi hakikatler, halleri dışarda tutularak değerlendirildiğinde 
“gaybi harfler”; halleriyle birlikte değerlendirildiğinde “gaybi kelime- 
ler”; vucüdi hakikatler halleri dışarda tutularak değerlendirildiğinde 


563. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 391-392, |Konevi, en-Nefabdt, s. 11-12; İlâhi Nef- 
halar, s. 22-23Y'den naklen. | 

564. Bkz.: Yünus, 10/81-82; Şürâ, 42/24. 

565. Sinanoğlu, Mustafa, “Kelime”, c. XXV s. 212. 
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“vucüdi harfler”; halleriyle birlikte değerlendirildiğinde ise, “vwcüdi 
kelimeler” olarak adlandırılmaktadır."©* 


Bu itibarla, varlık ile özdeş olan Hakk'ın kelimelerinin aslının ve 
maddesinin nefes-i rahmâni olduğu kabul edilir. Bunun insanın konuş- 
masındaki naziri ise ses, yani nefestir. Fenâri, konuşmaya ait her bir un- 
surun metafizik karşılıklarına dikkat çekerek, onların yaratmayla ilgi- 
li yönlerine vurguda bulunmaya çalışmaktadır. Buna göre, kelimenin 
yapısını oluşturan harfler, mahreçlerden çıkarak biraraya gelmektedir. 
Konuşmada kelimeyi izhâr eden ise, ses yani nefestir.597 Dolayısıyla, var- 
lığın özünü oluşturan “ol” emrinin taşıyıcısı olan nefes-i rahmâni, insa- 
nın konuşmasında sese yani nefese tekabül etmektedir.!6* 


Harfler, ilâhi kelâmda belirleyici, ayırıcı birer fâsıladır. İnsanın ko- 
nuşmasında içtekini izhâr eden, yani ilmi olarak sabit olan şeyi açığa 
vuran ise dildir. İlâhi kelâm yani konuşmada nefes-i rahmâninin ta'ay- 
yünü ma'kül mertebelere göre gerçekleşirken, insanın konuşmasında 
bunların yerlerini harflerin çıkış yerleri olan mahreçler alır. İnsan ne- 
fesiyle harflerin ilişkisi dikkate alındığında, devreye harflerin çıkış yer- 
leri olan mahreçler girmektedir. Her harf boğazda belirlenmiş yeriy- 
le diğer harflerden ayrışır. Bu durumda harflerin yerleriyle nefes-harf 
ilişkisini, a*yân-ı sâbitenin ilâhi ilimdeki yerleriyle bağdaştırmak müm- 
kündür. Mahreçler, ilâhi nefes vasıtasıyla varlıkların ortaya çıkmasını 
anlatan en uygun örnek olarak zikredilebilir. Harf-mahreç-nefes üçlü- 


S66. Fenâri, Şerh-i Rubdi-yi Şeyb-i Ekber, s. 45. Fenâri'ye göre, Hakk'ın kelâmı 
olan ilâhi kitaplar da kendilerini oluşturan unsurlarla birlikte, ontolojik bi- 
rimlerden ibarettir. Meselâ, okunan kitaplar (el-kütüb el-makruvve) ve his, 
hayâl, ruh ve misâl olarak müşâhede edilen süretler, “mümkinler” diye ta- 
bir edilen şe'nlere ait ta'ayyünlerden başka bir şey değillerdir. Bu mümkin- 
ler, ilmi nakışlar olmaları yönünden ilk harflerdir. Bu nakışlar ise, ta'ay- 
yünlerinin Hakk'ın zâhirinde zuhüru açısından kelimelerdir. |Bkz.: Fenâri, 
Misbâbu'l-üns, s. 391-392, (Konevi, en-Nefahdt, s. 11-12; İlâhi Nefhalar, 
s. 22)'den naklen.) 

“07,  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 368, 587. 

568. Abdurrahman Bursevi'nin “icâdi kavl/yaratma sözü” şeklinde tabir ettiği 
konuşma sembolü, Hakk'ın ilâhi gaybından ve amâ'daki hazretinden gelen 
ilâhi tecellidir. (Daha fazla bilgi için bkz.: Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 
133b.) 
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sü, bunlardan biri olmaksızın herhangi bir anlam taşımayan bir birlik- 
tir. Çünkü tek başına nefesin veya mahrecin veya harfin varlığından 
söz etmek mümkün değildir. Nefes tek başına bir “h” şeklinde ortaya 
çıkar. Halbuki nefesin mahreçlerden geçerken harfleri var etmesi ge- 
rekir. Mahreçler ise nefes olmaksızın bir etkiye sahip değildir. Bu du- 
rumda mahreçler a'yân-ı sâbiteye karşılık gelmektedir." Kısaca, ko- 
nuşmadaki ses, harf ve mahreçlerin her biri, varlığın mertebelerinden 
birine tekâbül etmekte, bu sebeple muhakkiler tarafından bu mertebe- 
lerin nazirleri olarak değerlendirilmektedir. 


Fenâri, konuşmayı ilâhi ve kevni olarak iki kısma ayırmaktadır. Bu 
ayırım ise konuşmanın rühâni, manevi, misâli, hissi, lafzi ve rakami 
olan mertebelerine göre yapılmaktadır. Konuşma yani kelâm, tıpkı 
diğer hakikatler gibi mutlaklığı sebebiyle bilinemez, ta'ayyün etmez, 
isimlendirilmez, müşâhede edilmez, vasıflanamaz. Yalnızca konuşan 
kimsenin bâtınından ilk olarak ma'kül/akledilen ilmi harflerle ta'ay- 
yün eder. Sonra mütehayyil/tahayyül edilen rüâhâni harflerle taayyün 
eder. Bunun akabinde ise şehâdet âleminde zuhür eden hissi harflerle 
ta'ayyün eder.79 Konevi'ye göre kelâm/söz aslında bir ictimâdan iba- 
rettir. Onun bu anlayışı “rühâni kelâm” tanımından çıkarılmaktadır. 
Nitekim, Şeyh-i Kebir Konevi'ye göre rühâni kelâm, salt kuvvet ol- 
maları açısından değil, ruhlar ile kâim olmaları açısından rühâni kuv- 
vetlerin karşılaşmasıdır. Çünkü ruhlar salt kuvvet olmaları açısından, 
ma'kül-mücerred mânâlardır. Söz konusu bu karşılaşma, bir mülakat- 
tır ve bu, cem' ve vucüd mertebesinin fer'i olan cüz'i bir mertebede, 


569. Demirli, İslâm Metafiziğinde Tanrı ve İnsan, s. 208-209. İnsanın konuşmayı 
irade etmesinden, muhatabının anlayacağı şekilde kelâmını izhâr etmesine ka- 
dar geçen sürecin unsurları hakkında bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 587-588. 
Bursevi, kelâmın meydana gelişini varlık mertebelerine göre bir sıralama- 
ya tâbi tutmaktadır. Buna göre, kelâm ister ilâhi ister kevni olsun, konu- 
şanın bâtınından ilk olarak akli mertebede ve akli harflerle ta'ayyün eder. 
Bunlar onu bilen kimsenin nefsinde irtisâm eden ma'lümlardır. Daha son- 
ra hayâli mertebede ve hayâli harflerle ta'ayyün eder. Bunun akabinde ise 
şehâdet mertebesinde zâhir harfler ile ta'ayyün eder. İşte bu son mertebede 
ta'ayyün edenler, ayni vucüd şeklinde ortaya çıkan ma'lümlardır. (Bursevi, 
Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 135a.) 

570. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 587. 
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konuşan ruhun veya aralarında konuşma gerçekleşen ruhların makam- 
larına göre gerçekleşir.97! 


Özetle, yaratmanın sembolleri olarak değerlendirilen konuşma ve 
yazmanın temel ögeleri, kelimeler ve harflerdir. Bunların her biri, mu- 
hakkikler tarafından bir ontolojik mertebe olarak değerlendirilmekte- 
dir. Aynı şekilde kelimeler ve harflerin temel yapı birimleri olan ses, 
mahreç vb. unsurlar da birer varlık mertebesine tekâbül etmektedir. 
Muhakkiklerin anlayışına göre, tıpkı, varlığın zuhüru bir ictimâ'ın ne- 
ticesi olduğu gibi, harflerin ictimâ'ı da varlığı simgeleyen kelimeleri 
meydana getirmektedir. 


3. Yazma (Kitâbet) Sembolü 


Yazma sembolü, muhakkikler tarafından icâdı temsil eden bir me- 
tafor olarak kullanmıştır. Bu metaforun kullanılması Cenâb-ı Hakk'ın 
“Kıyamete kadar olmuşu ve olacağı yaz!” kavlinden mülhemdir. Nite- 
kim Kalem ve Levh-i Mahfüz'un Kur'ân'da zikredilmesi, yaratmanın 
yazı ile sembolize edildiğinin en temel göstergesidir. Dolayısıyla bu 
sembol yalnızca muhakkiklerin dile getirdiği bir hususiyet değil, zaten 
İslâm kültüründe var olan bir anlayıştır. Burada kâtib Hak'tır. Yazıda 
kullanılan araçlardan olan Kalem, yine muhakkikler tarafından Kalemr-i 
Alâ olarak telakki edilmiştir ki, o, aynı zamanda icâdın sebebi olarak 
kabul edilmektedir. Zira Kalem, Allah'ın kudret sıfatının süretidir. Bu- 
nun sebebi, Kalem-i A'lâ'nın tastir âleminde, kendisinden sonra meyda- 
na gelecek şeyleri belirlemede müdâhil olmasıdır. Rıkk-ı menşür/yayıl- 
mış yaprak ve sirâyet edici varlık tecellisidir. Bu ikisiyle oluşan Kitâb-ı 
Mestür kâinatın nakışlarıdır. Bu nakışların unsurları olan harfler ke- 
limelere tâbi olan hakikatlerdir. Bu hakikatler ve onların tâbileri keli- 


Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 86, (Tasavvuf Metafiziği, s. 131). 

Rivayete göre, Hz. Peygamber, “Allah Teâlâ, ilk olarak Kalem'i yarattı. Son- 
ra ona “yaz” dedi. Kalem “Ey Rabbim! ne yazayım” dedi, Allah “kaderi yaz” 
buyurdu. İşte o anda Kalem, olmuş ve sonsuza kadar olacak şeyleri yazdı.” 
buyurmuştur. (Tirmizi, Kader, 17. Ayrıca bkz.: Aclüni, Keşfü'/-hafâ, c. 1, 
s. 236). 


i i 
we — 
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meleri oluşturur. Fenâri kelimelerden âyetlerin bunlardan ise sürelerin 
ve Kitâb-ı Mübin'in meydana geldiğini belirtmektedir."”? İzniki, kale- 
min isti dâdına göre kendisine takdir edilenleri yazmasından murâdın, 
ilmi sübüt olduğunu düşünür. Ya da onunla kastedilen ilmi veya ayni 
olarak yaratmadır. Kalemin yazmasının, bir diğer ihtimale göre yarat- 
mada aracılık etmesi olduğu da düşünülebilir."7* 


İbn Arabi yazı sembolünü içinde bulunduğumuz şehâdet âlemi- 
ni tastir/yazı âlemi diye adlandırarak kullanmaktadır. Buna göre bü- 
tün varlık, kelimeler, âyetler ve sürelerden oluşmaktadır. Binâenaleyh, 
varlık büyük Kur'ân'dır.55 Fenâri yazmada kullanılan Kalem ve rıkk-ı 
menşür gibi tüm mertebeleri kapsayan ve sürelerin tamamı olan merte- 
beye “Kitâb-ı Mübin” demektedir. Bu, aynı zamanda fiili kitaptır. Söz- 
lü olan kitap ise “Kitâb-ı Hakim”dir. Kitâb-ı Hakim'in beyanı fiili olan 
muhtasar kitapla muhkem hâle getirilmiştir.76 


Yaratmayla ilgili semboller konusunu Fenâri'nin, konuyu özetler 
mâhiyetteki şu ifadeleriyle bitirmek istiyoruz: Ona göre, yazma ve ko- 
nuşmada, bunları gerçekleştiren kişiler nasıl ortaya çıkan ürünü, yani 
söz ve yazıyı en ince detayına kadar biliyorsa, Hâlık olan Hak da tüm 
varlığı öylece bilmektedir. “Her nerede olursanız o sizinle beraber- 
dir.”577, “Biz ona şahdamarından daha yakınız.”97*, “Üç kişi aralarında 
gizlice konuşmasın ki, dördüncüleri O olmasın.”579 âyetleri bahsi ge- 
çen yakınlık ve bilmenin birer ifadesidir. Varlıkların, kendisi vasıtasıy- 
la vucüd kazandıkları isti'datlarına göre olan ta'ayyünler ve bunların 
lâzımları, Hakk'ın ezeli-zâti ilminde sâbit olan hallerdir.'8“ 


573. Fenâri, Misbâhu'l-üns,s. 505. 

574. İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 188b. 
575. Hakim, İbnü'l-Arabi Sözlüğü, s. 406. 
576. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 506. 

577. Hadid, 57/4. 

578. Kaf, 50/16. 

579. Mücâdele, 58/7. 

580. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 595. 
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İLM-İ İLÂHİ VE MOLLA FENÂRİ'NİN BİLGİ ANLAYIŞI 


İLM-İ İLÂHİ VE ONUN TAHKİK KAİDELERİ 


A. BİR İLİM DALI OLARAK İLM-İ İLÂHİ 


1. İlm-i İlâhinin Tanımı 


k lasik sözlüklerde “bilmek ve cehâletin zıddı”! manâlarına gelen 
ve entelektüel gelenekte “bilgi” ve “bilim” anlamında kullanılan 
ilim kavramı, “bir şeyi gerçek yönüyle kavramak, gerçekle örtüşen ke- 
sin inanç (itikad), bir nesnenin şeklinin zihinde oluşması, nesneyi oldu- 
ğu gibi bilmek, nesnedeki gizliliğin ortadan kalkması, tümel ve tikel- 
lerin kavranmasını sağlayan bir sıfat” gibi değişik şekillerde tarif edil- 
miştir.2 Bütün tanımları birleştirerek, ilmi kısaca, “bir şeyin bulundu- 
pu hal üzere bilinmesi” olarak da tanımlayabiliriz. 


Yukarıdaki “ilim” tanımında dikkati çeken husus, ilim vasıtasıyla 
bir şeyin üzerinden onun hakikatini örten perdenin kalkması ve o şe- 
yin “olduğu gibi” kavranmasıdır. Bir nesnenin yahut şeyin, olduğu gi- 
bı bilinmesi ise, ancak hakikatinin bilinmesiyle mümkündür. Hakikat, 
ıwavvufi literatürde “zâhirin ardındaki örtülü ve gizli manâ” olarak ta- 


| Bkz. İbn Manzir, Lisânü'l-Arab, c. XII, s. 417-418, (a-li-me md.). 
* Kutluer, İlhan, “İlim”, DİA, İstanbul 2000, c. XXII, s. 109. 
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rif edilmektedir.? İşte ilim ve hakikat kavramları Fenâri'nin ilm-i ilâhi 
tanımında karşımıza çıkmaktadır. Fenâri, ilm-i ilâhiyi, hakâik ilmi ola- 
rak adlandırmakta ve “Hakk'ın, halk ile irtibatı ve âlemin ondan intişâ 
etmesi yönünden beşeri anlayış ölçüsünde bilinmesi” şeklinde tarif et- 
mektedir." Abdurrahman Bursevi, Hak ve halk arasındaki bu söz konu- 
su irtibatın ilâh-me'lüh ilişkisi olduğunu ve bu ilmin ehlullah tarafın- 
dan “mümkinlerin a'yânında zuhür eden tecelliyi bilmek” olarak tarif 
edildiğini belirtmektedir. Ahmed İlâhi ise ilm-i ilâhiyi, Ahmedi tasav- 
vuf, ehadi ve vâhidi irfân şeklinde adlandırmaktadır.# 

İlim kavramının daha iyi anlaşılması maksadıyla bir sistemin ilim 
dalı sayılabilmesi için gerekli şartların ve özelliklerin üzerinde durmak 
gerektiği kanaatindeyiz. Bilim tarihinde, bir şeyin ilim olması için ge- 
rekli şartlarla ilgili pek çok tartışma yapılmış ve birçok ilim adamı bu 
konuda çeşitli görüşler beyan etmiştir.7 Biz burada, konuyu uzatmasın- 
dan endişe duyduğumuz ve pek de gerekli görmediğimiz için bu husus- 
ta ileri sürülen görüşler hakkında ilgili yerlere müracaat edilmesi ge- 
rektiğini belirterek, doğrudan ilm-i ilâhiden ve onun bir ilim dalı için 
ileri sürülen şartları taşıma noktasındaki, durumundan bahsetmek isti- 
yoruz. Çünkü ancak bu şartları taşıdığı takdirde, ilm-i ilâhinin müsta- 
kil bir ilim dalı olduğu söylenebilir. 


Ma'rifetullah da denilen ilm-i ilâhinin, müstakil ve müdevven bir 
ilim dalı olarak, ilimler hiyerarşisinde yer aldığını söyleyen ilk süfinin 
Sadruddin Konevi olduğu kabul edilir. Konevi bu görüşünü ileri sürer- 


3. Demirci, Mehmet, “Hakikat (Tasavvuf)”, DİA, İstanbul 1997, c. X Vs. 178. 

4. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 44. Bu tanımın bir değerlendirmesi için bkz.: Eich- 

ner, Heidrun, “İntertextualiy and Intellectual Affiliations: The Case of Molla 

Fanâri's Ontology”, Uluslararası Molla Fenâri Sempozyumu -Bildiriler-, cdt.: 

Tevfik Yücedoğru (ve diğerleri), Bursa Büyükşehir Belediyesi Yay., Bursa 2010, 

s. 462-463. 

Bursevi, Şerhu Miftâhi'i-gayb, vr. da. 

Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 24a. 

7. o Tehânevi, Keşşdfının mukaddimesinde, “ilim” kavramını tanımlarken, bir 
şeyin hangi nitelikler vasıtasıyla ilim olarak adlandırılabileceğini birçok âli- 
min görüşlerini sıralamak süretiyle açıklamaktadır. (Bkz.: Tehânevi, Keşşâfu 
ıstılâhâti'l-funün, c. |, s. 2-7. Ayrıca bkz.: Kâtib Çelebi, Keşfü'z-zunün, c. 1, 
sG-7) 


gn 
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ken, öncelikle, bir şeyin ilim dalı olabilmesi için sahip olması gereken 
şartları dile getirmiştir. Ona göre bu şartlar ve özellikler, o ilmin ko- 
nu, ilkeler ve meselelere sahip olmasıdır.9 İlm-i ilâhinin konusu, ilkele- 
ri ve meseleleri daha sonra müstakil bir başlıkta ayrıntılı olarak ele alı- 
nacaktır. Fakat biz burada ilm-i ilâhinin konusunun onun müstakil bir 
ilim dalı olmasındaki önemi üzerinde durmak istiyoruz. 

İlm-i ilâhinin konusu, Hakk'ın varlığıdır. Bu mevzâ, ilm-i ilâhiye, 
Hakk'ın hüviyeti yönünden değil, mahlükâtla ilişkisi açısından konu 
olur. Zira Hak, hüviyeti açısından âlemlerden müstağnidir. Onun hü- 
viyetini akli ve vehmi herhangi bir işaret veya ibare açıklayamaz.? İz- 
niki, Konevi'ye ait olan ve Fenâri'nin de çeşitli bağlamlarda sıklıkla zik- 
rettiği “Sen Hakk'ın aynasısın o da senin hallerinin aynasıdır” cümle- 
sinin, ilm-i ilâhinin, Hakk'ın vucüdunun, Hak-âlem/âlem-Hak irtibatı 
cihetinden bilinmesine işaret ettiğini ifade etmektedir. ” İşte ilm-i ilâhi- 
nin konusunun Hak olması, onun her türlü ilmi ihâta etmesi sonucuna 
götürmüştür. Buna göre, her ilmin kendisine has olan mevzüsu, ilm-i 
ilâhinin mevzüsunun fer'i; ilkeleri ve meseleleri de ilm-i ilâhinin ilke ve 
meselelerinin fer'leridir.'! Bunlardan da anlaşılacağı üzere, ilm-i ilâhi, 
söz konusu kuşatıcılığı ve mevzüsunun umümiliği münasebetiyle, ilim- 
ler kategorisinin üst noktasında bulunmaktadır ve diğer ilimler üzerin- 
de âdetâ bir şemsiye gibi durmaktadır. 


İlm-i ilâhinin mevzüsunun umümiliği, müteallıkının Hak olmasın- 
«lan kaynaklanır. Bilindiği gibi her şey varlığını Hak'tan alır. Dolayısıy- 
kı her şey var olması bakımından ona dayanmaktadır. Bu, Hakk'ın tüm 
eşyâya yayılmış olan yönünü gösterir. İlm-i ilâhi de böylesine umümi 
olan Hakk'ı konu edinmekle tüm ilimleri kapsamış durumdadır. Ko- 
nevi ilimleri mukayese ederken konularının umümilik ve ehemmiyeti- 
ne göre onları derecelendirmiştir. Bu noktada ilm-i ilâhi, konusunun 
yerefi dolayısıyla en şerefli ilimdir.'2 


N Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 4, (Tasavvuf Metafiziği, s. 7). 

iü) Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 44. 

Wo İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 3a. 

11 o Konevi, Miftâbu'l-gayb, s. 6, (Tasavvuf Metafiziği, s. 9). 

1! Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 7, (Tasavvuf Metafiziği, s. 10); Fenâri, Misbâ- 
bu'üns, s. 48-49, 
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2. Bir Sistemin İlim Dalı Olmasının Şartları 


a) Konu/Mevzü, İlkeler/Mebâdi ve Meseleler/Mesâil 


Sadruddin Konevi'nin, tasavvuf tarihinin yeni döneme girişinde 
büyük tesire sahip olan eseri Miftâhu'l-gayb'a, bir sistemin ilim ola- 
bilmesi için taşıması gereken nitelikleri zikrederek başlaması olduk- 
ça önemlidir. Çünkü bu bahislere genellikle ilimler tasnifi kitaplarında 
rastlanmaktadır. Konevi ise burada, ilm-i ilâhiyi bu nitelikler noktasın- 
da değerlendirmektedir. Konevi'ye göre her bir ilmin kendisine mah- 
sus, bir mevzüsu, mebâdisi ve mesâili vardır.'? Bu, Konevi'den önce de 
üzerinde durulan bir konudur ve Müslüman filozoflardan Fârâbi'* ve 
İbn Sinâ'9 da her burhâni ilmin bu üç asla sahip olması gerektiğini ifa- 
de etmişlerdir. 


Bir mantık ve felsefe terimi olan mevzü, Arapça vaz' (423) kökün- 
den gelir. Üzerinde düşünülen ve söz konusu edilen maddi-manevi her 
şey, her olay; duyularla algılanan her nesneyi ifade etmek için mevzü' 
kavramı kullanılmaktadır. Felsefe terimi olarak mevzü', dar manâda, 
“henüz güç (potansiyel) halindeki şekilsiz maddenin herhangi bir gö- 
rünümle (süret) ortaya çıkması ve şekle bürünmesi” anlamına geldiği 
gibi, geniş manâda “maddenin uğradığı fiziki, kimyevi ve biyolojik her 
türlü değişim ve dönüşümün üzerinde gerçekleştiği mahal” anlamına 
da gelmektedir. Herhangi bir şey kendinde bulunmayan bir gelişmeyi 
ve bir olguyu kabul etme özelliği taşıyorsa buna “heyülâ”, eğer o geliş- 
me ve olguyu bizzat üzerinde bulunduruyorsa buna da “mevzü' ” de- 
nir. Kısaca mevzü', nitelikleri ve arazları üzerinde taşıyan, maddedeki 
her çeşit değişimi yüklendiği halde değişmeyen ve kendi kendine var 
olan bir şey, yani cevherdir.!* 


13. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 7, (Tasavvuf Metafiziği, s. 10). Bu üç unsurun tah- 
lili için ayrıca bkz.: Kutluer, İlhan, İslâm'ın Klasik Çağında Felsefe Tasavvu- 
ru, İz Yay., İstanbul 2001, s. 159-163. 

14. Fârâbi, Ebü Nasr Muhammed b. Muhammed, İhsâw'l-ulüm, trc.: Ahmet Ateş, 
M.E.B. Yay,, İstanbul 1990, s. 121-124. 

15. İbn Sinâ, Ebü Ali Hüseyin b. Abdullah, Uyünu'/-hikme, tahk: Müctebâ Mi- 
novi, İntişârât-ı Dânişgâh-ı Tahran, Tahran 1333, s. 11. 

16. Kaya, “Mevzü”,c. XXIX, s. 496. 
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Fenâri, ister asli-ana olsun, ister fer'i-tafsili olsun, her ilmin bir 
mevzü'unun olması gerektiğine dikkat çekmektedir. Çünkü ilmin ken- 
disi ve ilkeleri, mevzü'larıyla bizatihi temayüz eder, diğerlerinden ay- 
rılır. Müellifimiz, Konevi'nin yaptığı “mevzü*” tanımını kendi izah- 
larıyla beraber nakleder. Konevi'ye göre “mevzü', kendisinde o ilmin 
hakikatinden, o ilme mensup hallerden ve zâtından dolayı o ilme ârız 
olan konulardan bahsedilen şeydir (mebhüs anb).”!7 Bu tarifte yer 
alan üç unsur oldukça önemlidir. Bunlar; hakikat, haller ve ârızlar- 
dır. Zira bunların bir ilmin mevzü'unda belirleyici olmaları noktasın- 
da, muhakkikler ile nazar ehli arasında görüş ayrılığı söz konusudur. 
Fenâri, mevzü'u bu şekilde tanımladıktan sonra bahsi geçen üç unsu- 
rudatarif eder ve açıklar. Bir ilmin hakikati, onun Allâh Teâlâ'nın il- 
mindeki ta'ayyününün niteliğidir. O ilme mensup haller ise, o ilmin 
hâkikatine tâbi olan hakikatlerdir. O ilme ârız olan şeyler ise ona ka- 
tılan/lâhık hakikatlerdir. Düşünürümüz, bahsi geçen hallerin ve ârız- 
ların zâti olmasına özellikle vurguda bulunmaktadır. Çünkü bu zâti- 
lik, mezkür hakikatlerin, zâtın muktezâsı olmasından kaynaklanmak- 
tadır. Bir özellik eğer zâti ise onun sübütü yalnızca isti'dâdın tamlı- 
ğı şartına bağlıdır. Eğer bir başka şey için sâbit olursa, hakikatin hük- 
mü o şeyi de kapsar.!3 

Fenâri, mevzü kavramı ve bu kavramın içerdiği unsurların niteli- 
ğinin izahını böylece yaptıktan sonra, nazar ehlinin “mevzü' ”u tarif 
ederken düştüğü üç hataya dikkat çekmektedir. Bu husus diğer şârih- 
lerin de özellikle üzerinde durduğu bir konudur. Bu üç husus şunlar- 
dan oluşmaktadır: 


1. Nazar ehli, mevzü'u tariflerinde, bir ilmin hakikatinin başka bir 
ilme de ait olabileceği gerekçesiyle, bahsedilen şeylerin (Webhüs 
anh) yalnızca hallerden ibaret olduğunu ileri sürmektedir. 


2. Onların yaptığı “zâti” tanımı, ya tasdikte ya da sübütta vasıtanın 
olmaması şeklindedir. Fakat levâhık da denilen, bir ilme men- 
sup olan şeyler ile hakikat arasında bir vasıtanın olması gerekir 
ki, aralarında irtibat söz konusu olabilsin. 


17. Konevi, Miftdhu'l-gayb, s. 4, (Tasavvuf Metafiziği, s. 7). 
IR. Fenâri, Misbâbw'l-üns, s. 40. 
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3. Onlara göre cüz'e katılan şeyler (levâhık), “bahsedilen şeylerin 
(mebhüs anh)” kısımlarındandır.!? Bunlar, müellifimize göre, 
nazar ehlinin mevzü'un tarifinde hata ettiği hususlardır. Fenâri, 
bu hususlara ilişkin herhangi bir açıklama yapmamıştır, buna 
karşılık, diğer Miftâhu'l-gayb şârihleri bunlar üzerinde durarak 
onların niçin hata olarak değerlendirildiğini izah yoluna gitmiş- 
lerdir. i 


Mesela, İzniki birinci hatanın izahında şunları söylemektedir: Bah- 
sedilen şey (mebhüs anh), bir şeyin başka bir şeye hamledilmesinden 
ibarettir. Bir ilmin mevzü'unun beyanı talep edilerek, bir başka şeye 
hamledilmesi söz konusu olmaz, bu ancak ilmin meselelerinde olabilir. 
İzniki'ye göre ikinci hata ise, onların zâtiyi “vasıtasız olan” şeklinde ta- 
nımlamalarından kaynaklanmaktadır. Nazar ehli sübütta vasıtanın yok- 
luğunu, tasdikte ise vasıtanın cevazını/olabilirliğini zâtilik olarak telak- 
ki etmiştir. Halbuki bu durum da mevzü için değil, mesâil için geçer- 
lidir. Onların zâti ile kastettikleri, bir şeyin kendisine dahil veya ken- 
disinden hariç olsun, hüviyetiyle bir şeye katılması veya o şeyin kendi- 
liğidir. Fakat vâsıta isbatta, sübütta ve ârızlıkta câizdir. İzniki üçüncü 
hatanın ise, muhakkiklerin umümi cüz'e katılan katılan şeyi, zâti araz 
olarak görmemelerinden ortaya çıktığını söylemektedir.? 


Ahmed İlâhi, arazın altı kısma ayrıldığını ifade ederek meseleye 
değinir. Buna göre bir şey, başka bir şeyin ya zâtına, ya cüz'üne ya da 
kendisine müsâvi bir şeye; yahut zâtın dışında olmak üzere, ondan da- 
ha umümi, daha husüsi veya daha farklı bir şeye ârız olabilir. Bunların 
ilk üçü zâti arazlardır. Çünkü bunlar, arazı oldukları şeyin zâtına isti- 
nat ederler. Ya da zâta nisbetleri diğerlerinden daha kuvvetli olduğu 
için onlara zâti arazlar denmiştir. Diğer üç araza ise araz-ı garibe de- 
nir. Zira onların zâta nisbeti kuvvetli bir nisbet değildir.?! Buna örnek 
olarak, ilm-i ilâhide vucüdun ya da geometride ölçmenin bu ilimlerin 
mevzü'u olmalarını verebiliriz. Yine, haberi ve talebi terkipler seman- 
tik ilminin mevzü'udur, çünkü sözü halin muktezâsına mutabık yapan 


19. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 41; İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 15a-15b; Ah- 
med İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 17a. 

20. İzniki, Fethu Miftâhi'-gayb, vr. 8a-8b. 

21. Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 9b. 
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bir husüsiyet ifade etmektedir. Söz sanatlarının belâğat ilminin konusu 
olması da bu örneklere dahildir.2 


Konevi, bir ilmin mevzü“unun başka bir ilmin mevzü'undan daha 
özel olması durumunda, o ilmin diğerinin altında olduğunu belirtir. Bu- 
na örnek olarak, Rabbâni ilme göre kevni ilmin; tabii ilme nisbetle de 
tıp ilminin bu ilimlerin altında olmaları verilebilir.23 Dâvüd-ı Kayseri 
ilimlerin birbirinden konuları ile ayrıldığını söylemektedir. Ona göre 
ilmin konusu “o ilimde zâti arazlardan bahsedilen şeydir.”* Görüldü- 
gü gibi Konevi'nin görüşleri aynı paralellikte Ekberiyye müntesibi mur- 
hakkiklerde de devam etmektedir. 


Bir ilmin taşıması gereken bir diğer asli unsur olan mebâdi, meb- 
de” kelimesinin çoğuludur ve mebâdinin Türkçe karşılığı ilkelerdir. 
Metafizikte, genellikle bir ilmin ilkesi olarak kullanılan mebde' terimi, 
bir ilmin maksatlarının kendisine bağlı olduğu şeydir.2 


Fenâri'ye göre mebâdi, “kendisiyle o ilmin meselelerinin izah 
edildiği şey”dir. Bunlar, aynı zamanda tasavvurlar veya tasdiklerdir. 
Tasavvurlar, bir ilmin veya sanatın -ki bunlar derin bir ilim ya da pra- 
tik/ameli ilimdir- konularının ferleri,2” yani hükümleri ve sonuçla- 
rı, tafsilleri yani kısımları, cüzleri ve arazlarının tanımlarıdır.28 Tas- 


22. İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 8a-8b. 

23. Konevi, Miftâhu'l-gayb,s. 5, (Tasavvuf Metafiziği, s. 8); Ahmed İlâhi, Mevd- 
cidü'z-zevk, vr. 21b. 

24. Özdemir, Dâvüd Kayseri'de Varlık, s. 144. 

25. Terimin felsefi kökeni ve diğer ilim dallarındaki kullanışları hakkında bkz.: 
Kutluer, İlhan, “Mebde”, DİA, Ankara 2003, c. XXVINI, s. 211. 

26. Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 14a. 

27. İzniki, Fenâri'nin fer'i, yalnızca o ilmin hükümleri ve sonuçlarına hasrettiği- 
ni, ancak bir ilmin tanımlarının (hadler) da ilmin mevzüsunun fer'lerine da- 
hil olduğunu ifade eder. (İzniki, Fethu Miftâhi”l-gayb, vr. 9a.) 

28. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s.5, (Tasavvuf Metafiziği, s. 8); Fenâri, Misbâ- 
hu'l-üns, s. 41. Atpazâri, ve Kırımi, salt tasavvurları uzak mebâdi; tasdikle- 
ri ise yakın mebâdi olarak adlandırmışlardır. Buna göre tasavvurlar tanım- 
lardır (hudüd). Yani bir ilmin mevzü'unun sınırlarıdır ve mevzü'un mâhi- 
yetini açıklarlar. Bunun yanı sıra hangi vecihten olursa olsun lafzi, resmi, 
hakiki olarak mevzü'un sınırlarının çizilmesini ve net olarak tanımlanması- 
nı sağlarlar. (Atpazâri, Misbâhu”-kalb, vr. 6b; Kırımi, Şerhu Miftâbhi'l-gayb, 
vr. 10b.) 
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dikler” ise ilmin üzerine kurulduğu mukaddimeler yani öncüllerdir. 
Bunlar tasdikte aracılık ederler. Bu mukaddimeler, tanımlar (hudüd) 
şeklinde adlandırıldığı gibi “evzâ“/mevzü'“lar” olarak da adlandırılır. 
Bunların bir kısmı yakini olarak, bir kısmı ise haber veren kişiye ve 
bu konudaki ilmin önceliğine hüsn-i zan besleyerek, inanç ile kabul 
edilmişlerdir. Bir diğer deyişle o ilimde üstün olduğu düşünülen kim- 
seden alınarak benimsenmişlerdir. İşte bunlar “usülen mevzü'a/tes- 
pit edilmiş asıllar” şeklinde adlandırılırlar. Bu tespit edilmiş, yani sa- 
bit kılınmış asıllar, başka bir mevzü'da netleşinceye kadar, belirli bir 
süreçte kabul edilmiştir. Bu esnada kendilerini işiten kimsede, ken- 
disine izah edilene kadar bir tereddüt bulunur. İşte bu kısım “musâ- 
derât” diye isimlendirilir.*9 Yani, mukaddimeler ve ilkelerin hakla- 
rında bir kuşku bulunursa işte bunlar musâderâttır. Bu kuşkunun gi- 
derilmesi, ya nazari bir burhanla ya da fıtri-ilâhi bir burhanla olur. 
İzniki, fıtri burhanla kastedilenin, kişinin kendi çabası ve teveccühü 
ölçüsünde isti'dâdının ve halinin muktezâsı ile elde ettiği delil oldu- 
gunu belirtmektedir. İlâhi burhan ise çabalama ve isti'dâd olmaksı- 
zın, Hak ile o kimsenin kendisi arasındaki özel yön/vech-i hâss neti- 
cesinde elde ettiği delildir.?" 


Meseleler/mesâil ise, haklarında nazari, fıtri veya keşfi bir burhan 
aranan ve muhatap için ispat edilmesi istenen konulardır. Mesâil, bir 
ilimde, soruşturulan problemler, yani kazıyyelerden ibarettir. İzniki, 
mantıkta nazariyatın kendisinden çıkarıldığı mantık kanunlarını me- 
selelerle özdeşleştirmektedir. Bu yüzden meseleler o ilim için zarüri- 
dir.3? Aynı zamanda kendisinde araştırma yapıldığı için mebhâs/araş- 
tırma konusu; matâlibin elde edilmesi kendisi sayesinde olduğu için 
matâlib; delillerden çıkarıldığı için de netâic/netice olarak adlandırılır.” 


29. İzniki'ye göre tasdikler, bir ilmin asli maksatlarının üzerine kurulduğu me- 
seleler için vasıta ve vesiledir. Bu sebeple mebâdi, kendilerine olan ihtiyacın 
şiddetinden dolayı o ilmin cüz'ü sayılır. (İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 9b). 

30. Kırımi'ye göre içinde kuşku bulunan, yani musâderât türü mebâdi, o ilmin me- 
selelerinden değil, bilakis, kişinin zevk ile bulup elde ettiği, zevki vahdâni muhâ- 
kemelerdir. (Daha fazla bilgi için bkz.: Kırımi, Şerhu Miftâhi”-gayb, vr. 11b.) 

31. İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 10a. 

32. İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 10b. 

33. İzniki, Fetbu Miftâhil-gayb, vr. 14a. 
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Fenâri meseleleri iki kısımda inceler: Birincisi, o ilmin, ihtivası se- 
bebiyle hasrettiği asıllardır. Bu, cinslerin nevi'leri hasretmesi gibidir. 
İkincisi ise bu asılların altında münderiç olan fer'ler yani alt dallardır. 
Bunlara örnek olarak nevi'ler ve nevi'lerin nevi”leri verilebilir.* Bah- 
si geçen asıllar, ümmehât/esaslar ve bunların hükümleri bilindiğinde, 
ferlerin bunlara nisbeti, tâbiliklerinin niteliği ve o asılların altına dâ- 
hil oluşları da öğrenilmiş olur.” Yani ferlerin kuvveden fiile doğru çı- 
kışları öğrenilir. 


Bir bilgi topluluğuna müstakil bir ilim vasfı verilmesinin temel şar- 
tı, o bilgi topluluğunun mevzü, mebâdi ve meselelerinin olmasıdır. İlim- 
ler mevzü'larının umümiliğine göre ilimler hiyerarşisinde belli bir yer 
edinmektedirler. Buna göre mevzü'u, diğerlerine göre daha umümi olan 
bir ilim, bu hiyerarşide daha üsttedir. Bir ilmin mebâdisi, o ilmin mev- 
zü'unun izah edilmesini sağlayan ilkeler yani kurallardır. Bu sebeple o 
ilmin mizânı ve temel taşıyıcıları olarak kabul edilebilir. Mesâil ise bir 
ilmin mevzü'una bağlı olarak, o ilimde tartışılan hususlar ve problem- 
lerdir. Bu üç unsurun her biri bir ilmin bütüncül bir sistem olmasını 
sağlayan temel sacayaklarından biridir. 


b) İlm-i İlâhinin Konusu, İlkeleri ve Meseleleri 


Müstakil bir ilim dalı olan ilm-i ilâhi de mevzü, mebâdi ve mesâil- 
den hâli kalmış değildir. Konevi, ilm-i ilâhinin tüm ilimleri kuşatıcılığı- 
na ve hepsinin üstündeki yerine işaretle, “tüm ilimlerin mevzü'u, ilm-i 
ilâhinin mevzü'unun fer'i; mebâdisi ve meseleleri de ilm-i ilâhinin me- 
bâdi ve meselelerinin fer'idir” der.39 Metafizik de denilen ilm-i ilâhi- 
nin konusu, Hakk'ın varlığıdır (Vucüd-ı Hak). Ancak Hakk'ın varlığı 
ilm-i ilâhiye, hüviyeti bakımından değil, âlemle yani mahlükâtla irtiba- 


4.  Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 43. 

15. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 5, (Tasavvuf Metafiziği, s. 8); İzniki, Fetbu Miftd- 
hi'gayb, vr. 1la; Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 22b-23a; Bursevi, Şer- 
hu Miftâhi'l-gayb, vr. 3b; Atpazâri, Misbâbu'l-kalb, vr. 7b. 

6. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 6, (Tasavvuf Metafiziği, s. 9); İzniki, Fetbu Miftâ- 
hi'-gayb, vr. Ila. 
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tı, âlemin ondan intişâsı yönünden konu olur. Zira Hakk'ın, hüviyeti 
noktasında hiçbir şeyle irtibatı olmadığı gibi, o âlemlerden de müstağ- 
nidir ve onun bu özelliğini anlatacak herhangi akli, vehmi bir işaret ve 
ibare söz konusu değildir.37 Konevi Miftâhu'l-gayb'ın girişinde metafi- 
ziğin konusu olarak, yalnızca vucüdu zikretmektedir.** Burada, metafi- 
ziğin konusunu “varlık olması bakımından varlık (vucüd)”?* diye tespit 
eden İbn Sinâ'ya atıf yapmaktadır. Ancak Konevi'nin esasta kabul ettiği 
fikir, bu ilmin mevzüsunun Hakk'ın varlığı olması yönündedir.” İzniki, 
ilm-i ilâhinin mevzüsundan bahsederken, filozoflarla muhakkikler ara- 
sında bir kıyaslama yapar. Ona göre muhakkikler, metafiziğin konusur- 
nu Hakk'ın vucüdu olarak belirlerken, hakimlerin/filozofların ise hik- 
metin konusunu mutlak, mümkin, vâcib, soyut, somut, feleki, unsuri 
veya fiili olarak “mevcüd” şeklinde tespit ettiklerini söylemektedir.” 
Ahmed İlâhi, ilm-i ilâhinin bir diğer adıyla “Ahmedi tasavvuf”un 
mevzü'unun Allah Teâlâ'nın ehad ve ferd olması, bunun yanı sıra onun 
ehadiyyeti, vâhidiyyeti, esmâ” ve fiilleri yönünden zâtı olduğunu ifade 
eder. Ona göre bu, bir bakıma diğer ilimlerin mevzülarına benzer, ancak 
benzeyen ile benzetilen arasında tam bir aynılık söz konusu değildir. Me- 
sela, tasavvuf ilminin konusuyla Kelâm ilminin konusu aynıdır. Ona gö- 
re bu iki şerefli ilmin mevzü'ları arasındaki fark, dinin asıllarına taalluk- 
larının niteliğinde ortaya çıkmaktadır. Binâenaleyh kelâmcılar mezkür 
asılların hakikatlerini anlamada, akıl ve kıyasla hareket etmektedirler ki, 
bunlar yakini bilgi vermediği için eksiktirler. Süfiler ise bu asılları an- 
lamada keşf, yakin ve halleri kullanarak delillerini kuvvetlendirmekte- 
dir.*2 Dâvüd-ı Kayseri de Ahmed İlâhi'ye yakın bir görüştedir. Ona göre 
ilm-i ilâhinin mevzü'u zât-ı ehadiyye ve onun ezeli ve ebedi sıfatlarıdır.” 


37. Kırımi, Şerhu Miftâhi'-gayb, vr. 11b. 

38. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 4, (Tasavvuf Metafiziği, s. 7). 

39. İbnSinâ, Metafizik, c. 1, s. 11. İzniki deilm-i ilâhinin “mevzütunu, “mevcüd 
olması bakımından mevcüd” şeklinde zikretmiştir. (Bkz.: İzniki, Fethu Miftâ- 
hi'-gayb, vr. 7a.) 

40. Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 87. 

41. İzniki, Fethu Miftdhi'l-gayb, vr. 12a. 

42. Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 10a. 

43. Özdemir, Dâvüd Kayseri'de Varlık, s. 147. Kayseri'de ilm-i ilâhinin müsta- 
kil bir ilim dalı olduğunu ispatlama gayesi olduğu açıkça görülmektedir. Ni- 
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İlm-i ilâhinin mebâdisi Hakk'ın vucüdunun lâzımı olan hakikat- 
lerin ümmehâtıdır/esaslarıdır. Bunlar zât isimleri olarak da adlandırı- 
lırlar.“* Ahmed İlâhi'ye göre mebâdi, o ilmi maksadına ulaştıran pren- 
siplerdir. Tasavvuf ilminin maksadı, bir olan zâtın hakikatinin keyfiye- 
tini, mazharlarda zuhüru açısından bilmektir. Bu bakımdan, mebâdisi 
zât isimleri olarak belirlenmiştir.” Zât isimleri Atpazâri'ye göre, var- 
lığı başkasının varlığına bağlı olmayan, hükümleri umümi olan, ta'ay- 
yün ve temeyyüzleri kabul eden isimlerdir.* İlm-i ilâhinin konusu bi- 
zi doğrudan bu ilmin isimler teorisine götürmektedir. Zira Fenâri ve 
diğer Miftâhu'l-gayb şârihleri, ilm-i ilâhinin ilkeleri bahsinde, esmâ'ın 
Hak açısından hangi konumda olduğu, mahlükât için ne ifade ettiği 
ve Hak-âlem münasebetinde nasıl bir fonksiyonu bulunduğuna odak- 
lanmışlardır. Müellifimiz öncelikle zât isimlerini saymaktadır. Bunlar 
Hakk'ın Hayat, İlim, İrade ve Kudret isimleridir/sıfatlarıdır.*7 Ancak 
bunlar, vâhid olan Hakk'ın bir sıfatı olarak değil, kendi hüviyetleri açı- 
sından zâta izafe edilirler ve bunların zâta nisbet ve izâfetleri, onun ay- 
nı olmaları cihetindendir. Fenâri hakiki olmasa bile nisbet ve izâfet ta- 
birlerinin bir imtiyaz vehmi uyandırması ihtimâlini düşünerek, bu ko- 
nudaki muhtemel şüpheleri cevaplamaktadır. Buna göre her bir temey- 
yüz bir ta'ayyündür, fakat tıpkı her çokluğun birliği, her mürekkebin de 
basitliği ihtivâ etmesi gibi, her ta'ayyün eden de bir gayr-i müteayyine 
dayanmaktadır. Hakk'ın gerek zâtında ve gerek ana isimlerinde (el-es- 
mâ” el-üvel) bir olması bu şekildedir.** Aynı konuya temas eden İzniki, 
ilm-i ilâhinin mebâdisi olan bu isimlerin zât isimleri olarak adlandırı!- 
masının, zâta uygunluk bakımından ihâtalarının kemâli ve hükümle- 


tekim zâhiri ilimle meşgul olan bazı kimselerin bu ilmin herhangi bir temele 
dayanmadığını ve hakkında hiçbir delil bulunmayan birtakım şâirâne tahay- 
yüller ile zikir neticesinde meydana gelen geçici coşkunluk hallerinden iba- 
ret olduğunu iddia etınesi üzerine Kayseri, bu görüşe reddiye olarak özel bir 
risâle kaleme almıştır. (Bkz.: Kayseri, Risâle fi ilmi't-Tasavvuf, s. 183-184.) 

44. Konevi, Miftâbu'kgayb, s. 6, (Tasavvuf Metafiziği, s. 9), Fenâri, Misbâ- 
hbu'l-üns, s. 44, 47. 

45, Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 27a. 

A6. Arpazâri, Misbâhbu'l-kalb, vr. 8a. 

47.  Ahmedilâhi bu isimleri, Alim, Hay, Kâdir, Mürid, Semt”, Basir ve Mütekellim 
olarak saymaktadır. (Bkz.: Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 25b.) 

KR.  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 45-46. 
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rinin umümiliğinden kaynaklandığını belirtir. Mebâdi olarak bahsedi- 
len “Hakk'ın vucüdunun lâzımı olan hakikatlerin ümmehâtı” ifadesi, 
her ne kadar zâtta bir imtiyaz hissettirse de, bu hakiki değil nisebidir 
ve bunlar Hakk'ı kâim eden sıfatlar değildir. Bu açıdan bakıldığında zât 
isimleri nisbet ve izâfet olarak çokluğa yol açmayacak mâhiyettedir.” 

Metafiziğin meseleleri ise zât, sıfat ve fiil isimleri, yani mebâdi sa- 
yesinde açıklanan bu mebâdinin müteallıklarının hakikatleri, bunların 
mertebeleri”, mevtınları (mahal), nisbetleri, eserlerinin tahakkuk ve ta- 
alluk bakımından tafsilleri ve bunlar sayesinde taayyün eden şeylerdir.” 
Bütün bunlar iki şeye râcidir: birincisi, Hakk'ın âlemle ve âlemin Hak 
ile irtibâtının bilinmesi; diğeri de bu iki irtibattan bilinebilir ve biline- 
mez meselelerdir.5? Bu tariften anlaşılan şudur ki, naatlar, vasıflar ve es- 
mâ, mebâdinin müteallıklarının hakikatlerine, eserlerine, mertebelerine 
ve mahallerine göre taayyün eder ve bu şekilde elde edilir.? Bir cüm- 
leyle, mesâilde belirleyici olan mebâdidir, çünkü problemler ve mese- 
leler ilkelere göre çözümlenir ve sonuca bağlanır. Ayrıca meseleler, ge- 
nel bir ifadeyle, Hak-âlem irtibatına taalluk eden konulardan ibarettir. 

İlm-i ilâhinin meselelerini tarifinin akabinde Fenâri, “Eğer zât isim- 
lerinden ibaret olan mebâdi, yalnızca kâmiller ve ârifler tarafından bili- 
niyorsa, onlara bağlı olan meseleleri bu iki grup dışındakiler nasıl bile- 
cek?” sorusunu sorar. Bu soru aslında Konevi'nin bu husustaki açıkla- 
masını anlamlandırmaya yönelik bir sorudur. Zira Konevi, ilm-i ilâhinin 
mebâdi ve meselelerini bilmeyen kimsenin bunları hakka'l-yakin ola- 
rak öğrenmiş bir âriften alabileceğini belirtmektedir. Bu kimsenin me- 
bâdi ve meseleler hakkındaki doğru yorumu öğrenmesi, ya nazar/akıl 


49. İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 12b. 

50. Mertebe, İzniki'ye göre bir şeyin mücerredliği bakımından değil de, kendi- 
sini izhâr eden vucüd ile arasında olan birleştirici nispet açısından hakikati- 
dir. (İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 14a.) 

51. Fenâri'nin tanımda herhangi bir izahta bulunmayıp zikrettiği csmânın mer- 
tebeleri, mevtınları, nispetleri ve müteallıkları gibi maddeler bazı şârihler ta- 
rafından açıklanmıştır. (Bkz.: Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, 29a-34b; (mü- 
ellifi meçhul), Esrârw'ş-şühüd, vr. 9b; Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. Sa.) 

52. Konevi, Miftâhu'kgayb, s. 7, (Tasavvuf Metafiziği, s. 10), Fenâri, Misbâ- 
bu'l-üns, s. 48. 

53. İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. Ida. 
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ile veya ârife gelen, onun halinin, zevkinin ve makamının hükmünün 
iktizâ ettiği bir delil ile gerçekleşir. Yahut bunları işiten kimse, Hak'tan 
gelen bir emr/durum vasıtasıyla bunların doğruluğunu ve haklarındaki 
gerçek yorumu kesin olarak öğrenebilir; ki, bu şeyde o, kıyas ve mu- 
kaddimeler/öncüller gibi hârici bir sebebe ihtiyaç duymaz.* 


Müstakil bir ilim olan ilm-i ilâhinin mevzüsu Hakk'ın varlığı, me- 
bâdisi, zât isimleri, mesâili de mebâdi vasıtasıyla açıklanan meseleler- 
dir. Bu üç unsur, ilm-i ilâhinin, müdevven bir ilim olma vasfını kazan- 
masını sağlamıştır. 


3. İlm-i İlâhinin İlimler Tasnifindeki Yeri 


İlimlerin tasnif edilmesi geleneğinin tarihin erken dönemlerine 
kadar gittiği bilinen bir gerçektir. İlimler, pek çok filozof ve ilim ada- 
mı tarafından çeşitli kıstaslarla sınıflara ayrılmıştır. Konevi, tasavvuf 
metafiziğinin temel eseri sayılabilecek kitabı Miftâhu'l-gayb'ın başın- 
da ilimlerin “ana ilimler ve fer'i ilimler” olmak üzere ikiye ayrıldığı- 
nı zikreder.99 Konevi, asli/ana ilimleri “ümmehât/analar” tabiriyle ifa- 
de etmektedir. Ahmed İlâhi, söz konusu asli ilimlerin diğer fer'i ilim- 
leri doğurduğu için bu isimle adlandırıldığını söylemektedir. Bu se- 
beple fer'i ilimler, ana ilimlere râcidir, yani onlara bağlıdır.“ Bah- 
si geçen tasnif geleneğinde dikkate alınan bir diğer kriter ise bir il- 
min mevzü'unun diğerinin altında olup olmamasıdır. Buna göre ko- 
nusu daha umümi olan ilimler, onlara nisbetle daha husüsi olan ilim- 
leri kapsamaktadır ve bunlar o ilmin altındadırlar. Bir ilmin umümili- 
pi ise mevzü'unun genelliğinden kaynaklanmaktadır. Mesela kevni hâ- 
diselere müteallık ilimler, rabbâni ilimlerin altındadır. Tıp ilminin ta- 
bil ilmin altında derc olması da aynı duruma örnek olarak verilebilir.57 


“4. Konevi, Miftâhu'-gayb, s.7, (Tasavvuf Metafiziği, s. 10); Fenâri, Misbâ- 
hu'l-üns, s. 48. 

5S, Konevi, Miftâhu'i-gayb, s. 4, (Tasavvuf Metafiziği, s. 7). 

»n. Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 8a. 

9, Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 5, (Tasavvuf Metafiziği, s. 8); Atpazâri, Misbd- 
Pu'-kalb, vr. 8a. 
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Hatta İzniki, tüm ilimlerin, konusunun Hak olması münâsebetiyle 
ilm-i ilâhinin ihâtası altına girmesinin bu tasnife dayandığını zikret- 
mektedir."8 


Konevf'nin yaptığı mezkür ikili tasnif, yani ilimleri asli ve fer'i ola- 
rak ayırma, ilm-i ilâhiyi söz konusu ana ilimler kategorisine dâhil et- 
meye dönüktür. Zira kendisinin de belirttiği gibi, ilm-i ilâhinin konu- 
su Hak'tır. Bu sebeple tüm ilimlerin aslıdır. Kısmen değinmeye çalıştı- 
ğımız gibi muhakkiklerin ilimleri gruplandırması, bilhassa ilm-i ilâhi- 
nin bu hiyerarşinin en üst noktasında bulunduğuna dikkat çekme ga- 
yesi taşımaktadır. Fenâri, konunun detayına geçmeden önce, ilm-i ilâhi 
tabirinin kullanımına temas etmektedir. Hakk'ın mahlükâtla irtibatına, 
hakiki vahdetten kesretin yayılmasına taalluk eden ilimlerin, İbn Ara- 
bi tarafından “mükâşefeler ve müşâhedeler ilmi” ve “ilm-billâh” ola- 
rak adlandırıldığını zikretmektedir. İşte bu ilim, şer-i ilâhinin taalluk 
ettiği ve övdüğü ilimlerin anası, bunun dışındakiler de onun tafsili alt 
dallarıdır. İlm-i ilâhinin bu kuşatıcı özelliği onun konusundan ve gaye- 
sinden kaynaklanmaktadır. Binâenaleyh o, ilâhi ve kevni olmak üzere 
tafsili hakikatlerle birlikte, Allah'ın ve Peygamber'inin Kur'ân ve Sün- 
netteki murâdının hakikatlerini bilmeyi ifade etmektedir. Zira bunla- 
rın diğer ilimlerde aranan hüküm ve halleri, esmâ-i ilâhiyyenin ta ken- 
disidir. Mâmafih, varlığın bu isimlerden mücerred olması düşünüle- 
mez. Ancak söz konusu fer'i ilimlerin bunlarla ilgili muhtevâsı ilm-i 
ilâhiye göre daha sınırlı iken, onun mevzü'unun en umümi mevzü ol- 
ması hepsini kapsamasını sağlamıştır. Kısaca ifade edecek olursak, ilm-i 
ilâhi, mevzü'unun mertebe bakımından yüksekliği sebebiyle en şerefli 
ilimdir. Zira onun konusu Hak'tır. İlkeleri (mebâdisi) ise Hakk'ın ilk, 
yani zâti isimleridir.““ Bu itibarla ilm-i ilâhi ilimler tasnifinin en üstün- 
de yer almaktadır. 


58. İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 10b. 

59. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 27. “Mükâşefeler ilmi” tabirini ilk kullananlardan 
birisi Gazzâli'dir. O, özellikle İhyâu ulümi'd-din'de tasavvufun muamele ve 
mükâşefe ilmi olmak üzere iki bölümden meydana geldiğini, muamele ilmi- 
nin söylendiğini ve yazıldığını, buna karşılık mükâşefe ilmini söylemenin ve 
yazmanın caiz olmadığını anlatır. (Bkz.: Uludağ, Süleyman, “Gazzâli”, DİA, 
İstanbul 1996, c. XIlI, s. 517.) 

60. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 28. 


İLM-İ İLÂHİ VE ONUN TAHKİK KAİDELERİ » 319 


4. Fenâri'ye Göre İlimler Tasnifi ve İlm-i İlâhinin 
Onun Tasnifindeki Yeri 


Diğer ilmi geleneklerde olduğu gibi,“! ilimlerin alan ve sınırlarını 
birbirinden ayırmak, bu alanlar arasındaki ilişkileri belirlemek, farklı 
ilimlere ait birikimleri sistematik bir şekilde değerlendirmek ve nihayet 
eğitim sisteminin temel müfredatını oluşturmak üzere İslâm düşünür 
ve bilginleri de çeşitli dönemlerde ilimleri tasnif etme yoluna gitmişler- 
dir.52 Bu hususta kaleme alınmış ilk ve en sistematik eserin Fârâbi'nin 
(v. 339/950) İhsâu'l-ulüm adlı kitabı olduğu bilinmektedir. İslâm filo- 
zoflarının hemen hemen tamamının iştirâk ettiği ilim tasnifi faaliyeti- 
ne muhakkik süfiler de kayıtsız kalmamış onlar da kendilerince birta- 
kım özgün ilim tasnifleri yapmışlardır. Mesela, Sadruddin Konevi'nin 
Miftâhu'l-gayb'ına kendine mahsus bir ilimler tasnifiyle başlaması, mu- 
hakkiklerin bu husustaki sistematik tasniflerinin ilk örneklerindendir. 
Konevi”den sonra Dâvüd-ı Kayseri,“? Molla Fenâri ve Molla Fenâri”nin 
oğlu Muhammed Şâh“ gibi pek çok süfi de kendilerine özgü sınıflama- 
lar yapmışlardır. Ancak, Fenârf'nin ilimleri tasnif etme çabasını, sadece 
Konevf'nin ifadelerine bir şerh yazma faaliyeti olarak değerlendirme- 
mek gerekir. Çünkü Fenâri Misbâhu'l-üns'ün “Fâtiha/Genel Giriş” di- 
ye adlandırdığı ilk bölümünü ana hatlarıyla ilimler tasnifine, ilm-i ilâhi- 
nin konu, mesele ve ilkeleriyle bu tasnifteki yerine ve ilm-i ilâhinin te- 
mel kaidelerine tahsis etmiştir. Ayrıntılarını zikredeceğimiz bu sınıfla- 
mayla ilgili olarak hemen belirtelim ki, bazı tasniflerin müstakil görün- 
mekle birlikte, birbirinin kapsamına girdiği, hatta bazı yerlerde birbi- 
rinden kesin çizgilerle ayrışmadığı görülmektedir. Ana hatlarıyla, Mol- 
la Fenâri'nin ilimleri dört farklı kritere göre taksim ettiğini söyleyebi- 


61. Aristo ve Eflatun'dan başlayarak İslâm filozoflarının ve süfilerin yapmış ol- 
duğu tasnifler için bkz.: Özdemir, Dâvüd Kayseri'de Varlık, s. 158-170. 

62. Kutluer, “İlim”, c. XXII, s. 113. 

03. Kayseri'nin yapmış olduğu ilim tasnifleri için bkz.: Özdemir, Dâvüd Kay- 
seri'de Varlık, s. 162-172. 

04. Muhammed Şâh, bu eserinde akli ve nakli olmak üzere yüz değişik ilmi, 
mesâil ve müşkilâtıyla birlikte topladığını belirtmektedir. (Bkz.: Muhammed 
Şâh Fenâri, Muhyiddin, Enmüzecü”!-ulüm, Süleymaniye Ktp., Hüsrev Paşa, 
d.no.: 482, vr. 4b.) 
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liriz. Bunlar onun ayrıntılı olarak üzerinde durduğu ve unsurlarını tek 
tek açıkladığı sınıflamalarıdır. 

Fenârf'nin yaptığı ilk ve temel tasnif, ilimleri “ilm-i ebdân/beden- 
ler ilmi” ve “ilm-i edyân/dinler ilmi” olarak ikiye ayırmasıdır. Müellif, 
bu ayırımı bir hadise dayandırarak bizzat Hz. Peygamber'in yaptığına 
işaret etmektedir.9 Bedenler ilmine örnek olarak tıp ilmini veren mü- 
ellif, dinler ilmini de ilm-i zâhir ve ilm-i bâtın olmak üzere ikiye ayır- 
maktadır. Ona göre bu ilimlerin her ikisi de Kur'ân'dan ve Hadis'ten 
çıkmaktadır.“9 Zâhir ilminin akâidle alakalı kısmı, kelâm ilmi veya ilm-i 
ilâhidir. Zâhir ilminin hükümlerinin kaidelerle ya da kıyas ve icmâ” ile 
Kitap ve Sünnet'ten çıkarılan (istinbât) ilkeleri, tanzim etme açısından 
fiillerle alakalı kısmı ise fıkıh usülü ilmidir. Zâhir ilminin, bir fiilin hük- 
münün vaz' edildiği şekilde bilinmesi itibariyle kısımları ise fıkıh, mez- 
hep ve fetvâ ilimleridir. Söz konusu hükümlerin sened ve metin açısın- 
dan bilinmesi kısmı ise tefsir ve hadis ilimlerini oluşturur.“? Görüldü- 
gü gibi ilm-i ilâhi burada, zâhiri ilimlerin akâidle ilgili kısmının bir alt 
dalı olarak da sınıflandırılmıştır. 

Bâtıni ilimler, zâhire ait hükümler selef-i sâlihinin usülüne göre ye- 
rine getirildikten sonra tahakkuk eder. Bunun yanı sıra onun hakikat- 
leri vehbidir ve ancak kâmillerden alınır. Müellif, tasavvuf ilmine ilm-i 
bâtın tasnifinde de yer verir. Ona göre, bâtın ilminin insanın iç dünya- 
sını kalbi muamelelerle imâr etme, helâk edici şeylerden boşaltma ve 
kurtarıcı amellerle doldurmaya müteallık kısmı “tasavvuf ” ve “sülük 
ilmi”dir. Aynı şekilde bâtın ilminin Hakk'ın halkla irtibatının keyfiye- 
ti ve kesretin hakiki vahdetten çıkmasıyla alakalı kısmı ise, “hakikatler 
ilmi”, “mükâşefe ve müşâhede ilmi”dir. Fenâri, İbn Arabi'nin bu son 
kısmı “ilm-billah” olarak isimlendirdiğini de zikretmektedir.#* 


Molla Fenâri, buraya kadar zikrettiği ilimlerin, şer'-i ilâhinin ta- 
alluk ettiği ana ilimler olduğunu, bunun dışındakilerin ise onların taf- 


65. Müellifin zikrettiğine göre (bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 12) hadisin metni 
şöyledir: “İlim iki tanedir. Bedenler ilmi ve dinler ilmi.” (Bkz.: Aclüni, Keş- 
fw'-hafâ, c. NI, s. 64.) 

66. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 17. 

67. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 26. 

68. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 27. 
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sili dallarından meydana geldiğini belirtir. Fenâri'ye göre, ana ilimler- 
den söz konusu alt dallar olan fer”i ilimler, üç şekilde çıkarılmaktadır 
ve bunlar aynı zamanda müellifimizin ilimler tasnifinde esas aldığı öl- 
çütleridir. Bu esasların ilki, ikincinin hükümlerinin, birincinin kaide- 
lerinin neticesi olmasıyla gerçekleşir. Mesela astronominin mühendis- 
likten ayrılıp müstakil bir bilim dalı olması gibi. Diğeri ise ikincinin, 
birinciden öneminden ve müstakilliğinden dolayı ayrılan bir parçası 
olmasıyla ortaya çıkar. Ferâizin fıkıhtan ayrılması, alkolün tıptan ay- 
rılması, esmâ” ilminin ilm-i ilâhiden ayrılması buna örnek olarak ve- 
rilebilir. Üçüncü ve son ölçüt ise, ikincinin konularının birinciden da- 
ha husüsi olmasıdır. Tabiat ilminin farklı konuları da buna örnek ola- 
rak zikredilmektedir.8? 


Fenârfye göre ilimler insan idrâkinin, aklı ve bedeni potansilleriy- 
le idrâkte müstakil olması ve olmaması bakımından da ikiye ayrılır. Bu 
tasnifin detaylarına “aklın imkânı” başlığı altında teferruatlı olarak te- 
mas edeceğimiz için onları burada tekrarlama cihetine gitmeyeceğiz. 
Müellif, bir başka tasnifte ise ilimleri, Hak'la veya Hak dışındaki şey- 
lerle alakalı olmaları açısından ikiye ayırır. Konevi'den aynen aldığı bu 
tasnifin7”9 Hakk'a taalluk eden kısmını Fenâri, kendi içinde üç gruba ayı- 
rırken; Hak dışında herhangi bir şeyle alakalı olan kısmı bunun dör- 
düncüsü olarak zikrederek iki tasnifi birleştirmiştir. Hak ile ilgili olan 
ilim, âlemin Hak ile, Hakk'ın da âlem ile irtibatını bilmekten ibarettir. 
Söz konusu irtibat, ilâhın me'lüh ile, me'lühun da ilâh ile irtibatıdır. 
Khlullaha göre bu ilim, “mümkinlerin a*yânından zuhür eden tecelliyi 
bilmek” diye isimlendirilir. Başka bir tanımla bu ilim, âlemin Hakk'a 


09. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 27. İzniki bu üç maddeyi kendi şerhinin başlangı- 
cında yani hamdele kısmının hemen akabinde, Konevi'nin, ilimlerin bir kıs- 
mının asli-ana ilimler, bir kısmının da tafsili-fer'i ilimler olduğunu belirten 
ifadesini naklettikten sonra zikretmiştir. (Bkz.: İzniki, Fetbu Miftâbi”l-gayb, 
vr. 7a.) İzniki'den istifade etiğini düşündüğümüz Abdurrahman Rahmi Bur- 
sevi de şerhinin hemen girişinde bu üç maddeyi aynen nakletmektedir. (Bkz.: 
Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 3a.) 

"0. Konevi, Miftâbu'-gayb'da, “İnsan için gerçekleşen her ilmin ya Hak ya da 
Hak'tan başkası ile ilgili olduğu bilinmelidir” der. Fenâri de bunu alt kısım- 
lara ayırarak izah etmiştir. (Bkz.: Konevi, Miftâbu'-gayb, s. 88, (Tasavvuf 
Metafiziği, s. 119).) 
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ve Hakk'ın da âleme taalluk edişinden sarf-ı nazar edilerek, mutlaklığı 
cihetinden Hakk'ı bilmektir. Bu ise bâtıni hüviyetin başka bir ifadeyle 
Hakk'ın zâtının ilmidir.” 


Konevi”nin ilimleri Hak ile ve Hak dışındaki bir şeyle alakalı ol- 
mak bakımından ikiye ayırdığını ifade etmiştik. Şeyh-i Kebir'in bura- 
da esasen vurgulamak istediği şey, bu ilim türlerinin hangisinin amele 
sevk ettiğidir. Yani, Konevi bu tasnifiyle ilimleri amele sevk edip etme- 
me noktasında birbirinden ayırmaktadır. İşte Fenâri, bu taksimin bi- 
rinci ve ikinci kısımlarına birer madde daha ekleyerek, dört grupta in- 
celemektedir. 


Bunlardan birincisi ilmin “Zâhir” ismi cihetinden Hakk'a taalluk 
ettiği kısımdır. Bu ilmi bilen kişinin/âlimin; akide sahibi, ârif, müşâ- 
hede ehli olmasıyla, bu ilmin hükümlerini ve faydalarını bilmesi ve- 
ya bilmemesi arasında bir fark yoktur. Bu durumda ilim, bu ilme sa- 
hip ve bunu talep eden kimsenin şöyle hareket etmesini gerektirir: 
Bu insanın eşyâyı mülâhazası ve bütün varlıklarla ilişkisi, ilme, itikâ- 
da ya da açık keşfe dayanan bu müşâhedenin gerçekleşmesinden ön- 
ceki ilişki ve mülâhazasından farklı olmalıdır; bu durum da, bu kim- 
senin belirtilen hususları bilip, idrâk ettiği takdirde mümkün olabilir. 
Yenilenen emr/durum bu ilme mahsus olan ameldir. Çünkü amel ba- 
zen bâtın, bazen zâhir, bazen de ikisi beraberce olabilir. Zâhir bâtına 
tâbidir, çünkü ameller niyetlere göredir ve niyet de gerçekte huzür (is- 
tihzâr/akılda tutma) ve düşünce hükümlerinden birisidir. Bunlar ise il- 
me tâbidir, çünkü huzür ma'lümun ortaya çıkma talebinden ibarettir. 
İlmin büründüğü hüküm ve vasıflar, kendisine tâbi ya da onun fer'i 
olan şeylere, yani amele sirayet ederler.” Kişinin bu ilme sahip olma- 
sı onu amele yönelttiği gibi söz konusu bilgisinin ameline yansıması 
da doğal bir sonuçtur. 


İkincisi, bâtıni hüviyetin Allah Teâlâ'ya ait olduğunun bilinmesi- 
dir. Bu hüviyet Hakk'ın zâtıdır. Eğer bu ilme sahip olan kimse, yuka- 
rıda bahsi geçen âriflerden ise, keşf, tecelli ve yakin halinde müşâhede 
ettiği varlıkların süretlerinden her birinin, Allah'ın mazhar ve tecelligâ- 


71. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 581. 
72. Fenâri, Misbâhu'l-üns,s. 581; ayrıcabkz.: Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 89, (Ta- 
savvuf Metafiziği, s. 120.) 
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hı olduğunu bilmesi gerekir. Bununla birlikte, bu bilme halinde huzür 
sahibi olması ya da zuhür eden her şeyin, kendisine istinad ettiği gay- 
bi-ilâhi hakikati aklında tutması gerekir. İşte bunlar söz konusu ilmin 
gereği olan bir çeşit ameldir.”? 

Fenâri'nin ilave ettiği üçüncü kısım, Allah'ın zâtının bilgisi/ilmi- 
dir. Fakat bu bilgi, nazari kuvvetin ona verdiği şeye göre gerçekleşir. 
Bu ilim, onu bilen kimse için (âlim), celâli sıfatlar gibi selbi bir hüküm 
yadacemâli sıfatlar gibi icâbibir hüküm ifade etmek zorundadır. Bun- 
lardan hangisi tahakkuk ederse etsin, bu halin sahibinin Hakk'a tevec- 
cüh ve ibadetinin, bu ilme sahip olmadan önceki teveccüh ve ibadetin- 
den farklı olması gerekir. Çünkü bu ilim, kişinin Hakk'a dair daha ön- 
ce bilmediği bir bilgiyi ona vermiştir ve bu bilgi ya var olduğuna inan- 
dığı bir şeyi nefyetmiş veya olmadığına inandığı bir şeyi isbat etmiştir, 
var kılmıştır. Bu durum, Allah'ı bilmekten hâsıl olan tüm meselelerde 
bu şekildedir.” Ârifin elde ettiği ma'rifetin onun amelinde keyfiyet ve- 
ya kemiyet gibi bazı hususlar açısından farklılığa yol açması gerekli ve 
kaçınılmazdır. Buraya kadar zikredilen üç kısmı Fenâri, aynı zamanda 
“nazari ilimler”in kısımları olarak da telakki etmektedir. Hatta müel- 
lif, nazar ehlinin bu üç kısmın gayesinin amel olmadığını ifade ettikle- 
rini de belirtmektedir.79 


Fenârf'nin dördüncü grup olarak telakki ettiği kısım ise, Hak dı- 
şında herhangi bir şeye taalluk eden ilimdir. Müellifimiz bunu şöy- 
le açıklamaktadır: Bu, Hak dışındaki bir şeyden yeni olarak alınan, 
kendisini alana taalluk etmeyen veya eden; onu aşan veya aşmayan 
ilimdir. Binâenaleyh, bu ilme sahip olan kimse onu elde edişinde ve- 
va düşünce ve değerlendirmeyle ona bakışında, onu sarih bir şekil- 
ile değerlendirmesinde yeni bir hükme ulaşmalıdır. Söz konusu hü- 
kim, o kimseye daha önce var olmadığını zannettiği bir şeyin varlı- 
ğınm veya var olduğunu düşündüğü bir şeyin de olmadığının bilgisi- 
nı verir. Bu şekilde ortaya çıkan delil sayesinde, o şeye itimat etmek, 


'.  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 582; Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 89, (Tasavvuf Me- 
tafiziği, s. 120). 

“1. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 582; Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 90, (Tasavvuf Me- 
tafiziği, s. 121). 

"9... Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 584. 


324 «e MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK VE BİLGİ ANLAYIŞI 


önceki tek bir tane ya da güçsüz olan delil ile o şeyin sabit olmasın- 
dan daha güçlüdür.” 


Şu hususa bilhassa dikkat çekmeliyiz ki, Konevi ve Fenâri'nin bu 
taksim üzerinde durmaları, ilmi amele yönlendirip yönlendirmemesi 
üzerinden sınıflandırmaya dönüktür. Her iki müellife göre bütün ilim- 
lerin bu itibar ile birtakım gâyeleri vardır; bazı ilimlerin gâyesi amel 
iken bazısınınki sadece itikad veya onun hükümleridir.7” Bahsi geçen 
taksim şu ibarelerle Konevi ve Fenâri tarafından daha da netleştirilmiş- 
tir: “Her ilmin bir müteallıkının olması gerekir. Buna göre ilim, ya bi- 
zim kendisinde gerçek bir eserimizin bulunmadığı bir şeyi bilmektir ve- 
ya bunun aksidir. Birinci tür ilmin gayesi amel değildir. Buna örnek ola- 
rak âlemin imkânını/mümkünlüğünü, cinsini, türünü, külliliğini, cüz'i- 
liğini bilmemizi verebiliriz. Çünkü bunların bu özellikte olmalarında, 
bizim herhangi bir katkı ve tesirimiz söz konusu değildir. 

İçinde bizim vucüdü/varlıksal tesirimiz olan ilmin ise, gâyesi amel- 
dir. Buna örnek olarak işlenmesi gereken vecibeler ile kaçınılması ge- 
reken yasaklar yerine gelsin diye ilâhi hükümleri, şer'i amelleri, fark- 
lı sünnet tarzlarına göre ahlâkları bilmeyi verebiliriz. Bu kısımdaki- 
ler daha şerefli bir şeye vesile oldukları için amaçlanırlar. Birinci kı- 
sımdaki, yani gâyesi amel olmayan ilim, zâtı için ve konusundan do- 
layı talep edilir. Çünkü onun konusu Hak, Hakk'ın zâti isimleri ve 
yüce sıfatlarıdır.”? Bu noktada Fenâri'nin ilm-i ilâhiyi, gâyesi amel ol- 
mayan ve içinde herhangi bir tesirimizin bulunmadığı kısma dahil et- 
tiği anlaşılmaktadır. Ancak gâyesi amel olmasa bile, ilimlerin en şe- 


76. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 582; Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 90, (Tasavvuf Me- 
tafiziği, s. 120). 

77. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 583; Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 91, (Tasavvuf Me- 
tafiziği, s. 123). Fenâri'ye göre gâyc, bir şeyin talep edilen müntehâsı/netice- 
si demektir. O şeye ait kemâl de o nihayete ulaşmaya bağlıdır. Zira gâyeler 
kemâllerin işâretleridir. İlmin gayesi de ameldir. Fenâri nazar ehlinin ilmin 
gayesi noktasında yaptığı taksimi de buraya ilave etmektedir. Onlara göre 
ilim li-zâtihi/kendisi için talep ediliyorsa bu nazari ilimdir. Eğer kendisi dışın- 
daki bir şey için talep ediliyorsa âli ve ameli ilimdir. (Fenâri, Misbâbu'l-üns, 
s. 582-583.) 

78. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 91, (Tasavvuf Metafiziği, s. 123); Fenâri, Misbâ- 
hu'l-üns, s. 584. 
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reflisi olan bu ilmin talep edilmesi, konusunun önemi ve şerefinden 
kaynaklanmaktadır. 


Müellifimiz, son tasnif hakkındaki görüşlerini özetlerken, ilimle- 
ri, “gâyesinin amel olması” veya “olmaması” bakımından tasnif etme- 
nin çok da gerçekçi olmadığını itiraf eder. Hatta bu konuda Konevi'ye 
muhalefet ettiğini dahi söyleyebiliriz. Çünkü bilinen şey/ma'lüm ya- 
ni ilim, maddi veya mücerred olmakla sınırlıdır. Her bir ilim de mad- 
di ve mücerred olan şeylerle ve bunların hükümleriyle alakalıdır. Bu 
ilimlerin gâyesinin amel olması veya olmaması arasında bir fark yoktur. 
Çünkü ibadetler Hakk'a tazim için yapılır. Fenâri, bu hususta Miftâ- 
bu'i-gayb'dan şunları aktarır: 


İlmin konusu ya maddede, yani cismâniyette gerçekleşmesi vâcib 
olan bir şeydir veya onun hakkında böyle bir hüküm imkânsızdır; 
ya da bazen maddede meydana gelir, bazen maddeden soyutlanır. 
Maddede gerçekleşmesi vâcib olan, ya genel anlamda herhangi bir 
maddede gerçekleşir; ya da belirli bir maddede gerçekleşmesi zo- 
runludur. Mutlak anlamda “madde” diye isimlendirilen şeye mah- 
sus ilim, ölçülerle/vezinlerle ilgili ilimdir; bu ilim rusüm ulemâsı 
tarafından “riyazi ilim” diye isimlendirilir. Maddenin belirlenme- 
sinin şart olduğu konularla ilgili ilim ise, “tabii ilim” diye bilinir. 
Akıl açısından maddede gerçekleşmesi imkânsız şeylere dair ilim 
ise, işte o, ilm-i ilâhinin müteallıklarındandır. Bazen maddede ba- 
ve külli hakikatlerin ilminin müteallıklarıdır. Bu külli hakikatle- 
re örnek olarak hayat, ilim, vahdet, kesret, basitlik, mürekkeblik 
gibi vb. şeyleri verebiliriz. Çünkü bunlar kendiliklerinde birtakım 
mânâlar ve hakikatlerdir; bunların özelliği, bazen mücerredlerde 
bazen de cismânilik ile nitelenen maddelerde bulunmalarıdır. Ak- 
si takdirde diğeri ile birlikte olan şey olur.” 


Fenâri, ilimleri ana hatlarıyla dört şekilde tasnif etmiştir. Bunlar- 
dan birincisi: İlimleri, ilm-i edyân ve ilm-i ebdân şeklinde yaptığı sınıf- 
lamadır. İkincisi: İlimlerin insanın müstakil olarak, kendi aklıyla idrâk 


“4, Konevi, Miftâbu'-gayb, s. 92, (Tasavvuf Metafiziği, s. 124); Fenâri, Misbd- 
hu'l-üns, s. 584. 
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edebileceği ve edemeyeceği şeklinde yaptığı tasniftir. Üçüncüsü: Hakk'a 
taalluk eden ve etmeyen ilimler olarak yaptığı tasniftir. Dördüncüsü: 
Gayesi amel olan ve olmayan ilimler şeklinde yaptığı gruplandırmadır. 
Fenâri'ye göre, ilm-i ilâhi, bu sınıflamaların ilkinde yer alan dinler il- 
minin ilm-i zâhir adlı alt dalında yer almaktadır. Buradaki bir diğer alt 
dal olan ilm-i bâtında ise, müellifin tasavvuf ve sülük ilmi olarak ad- 
landırdığı ilimler bulunmaktadır. 


B. İLM-İ İLÂHİNİN TEMEL/KÜLLİ KAİDELERİ 
1. İlm-i İlâhönin Yüceliği ve Ölçütleri 


Her ilmin bir miyârı vardır. Bu ölçütlerle bu ilmin sahihleri, bâtıl- 
larından, sağlamları çürüklerinden, yanlışları doğrularından ayırt edi- 
lir. Nazari ilimlerde Mantık, yazılı ve sözlü ifade ilminde nahiv, şiirle- 
rin veznini bilmemize yarayan aruz, seslerin ve durakların ölçülü nağ- 
melerini bilmek için müsiki, bu ölçütlere örnek olarak verilebilir.39 Her 
ilim değerini, ma'lümu ve müteallıkı vasıtasıyla kazanır. İlm-i ilâhinin 
konusunun, zâtı ve ihâtası bakımından Hak olması, onun en şerefli ilim 
olmasını sağlamıştır.#! 


İzniki, ilm-i ilâhinin üstünlüğünün onun konusuna/müteallakına 
bağlı olduğuna şöyle dikkat çekmektedir: Hakk'ın her şeyi ilim, kud- 
ret, irâde ve vucüd bakımından zâhiri ve bâtıni olarak ihâta etmesi, bu 
ilmin konusudur. Aynı şekilde mesâil ve mevzüsu da şereflidir. Bu, sa- 
rih keşf, sahih zevk ile birlikte akl-ı selim ve nakl-i kavimin yardımıyla 
delillendirilmiş bir husustur. Bu nokta ilm-i ilâhinin şerefinin zirvesin- 
de olduğunun bir göstergesidir.3? İşte bu özelliği ile ilm-i ilâhi, herhan- 
gi bir ölçüt altına giremez denilir. Müellif bu sözün, ilm-i ilâhinin öl- 
çütlerinin çokluğu ve kânun dairesinin genişliğinden dolayı söylendiği- 
ni ifade etmektedir. Yoksa bu, ilm-i ilâhinin hiçbir ölçüsü olmadığı an- 
lamına gelmez. Bilakis ehlullahın kâmillerine göre bu ilmin; her mer- 


80. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 48. 
81. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 48. 
82. İzniki, Fetbu Miftâbi'kgayb, vr. 15a. 
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tebeye, kendine mahsus tecellileriyle bir ölçüye sahip olan ilâhi isim- 
lerden her bir isme, semâvi ve arzi mevtına, televvün eden hallerden 
her bir hâle, temkin makamlarından her bir makama, sürekli yenile- 
nen vakte ve çok sayıdaki şahıslara göre kanunları vardır.8 Bu kânun- 
ların oluşumu mazbüt, asılları mahfüz ve fasılları da birbirinden ayrış- 
mış durumdadır. Bunlar sayesinde ilmi kemâl ile zuhür demek olan fe- 
tih türleri arasındaki farklar ayırt edilir ve süfinin müşâhedesinin sıh- 
hati değerlendirilir. 


Süfinin kendisini bağlayan ve subjektif nitelikteki keşfi bilgisinin 
doğruluğunu veya yanlışlığını teşhis eden ilkeler, tahkik kaideleridir. 
Fenâri burada bu kaidelerin işlevine, süfiye gelen fetihleri değerlendir- 
me açısından temas etmektedir. Fetih türlerinden biri olan “feth-i karib/ 
yakın fetih”, nefs mertebelerinin geçilmesinin akabinde, rühi ve kalbi 
kemâlat ile zuhür demektir. Nitekim Kur'ân'da buna “Allah'tan bir za- 
fer ve yakın bir fetih...”8* şeklinde temas edilmiştir. Bunun bir diğer çe- 
şidi ise feth-i mübindir/apaçık fetih. Bu, ruhun ve kalbin sıfatlarını yok 
eden ilâhi isimlerin nurlarının tecellileriyle, velâyet makamı ile zuhür 
etmektir. Mezkür sıfatlar yok olunca sırrın kemâli ortaya çıkar. Bu türe 
ise Kur'ân'da “Şüphesiz biz sana açık bir fetih verdik.” âyetiyle örnek 
verilmektedir. Bir başka fetih çeşidi ise hepsinin üzerinde olan feth-i 
mutlaktır. Bu, ehadi zâtın tecellisi ve yaratılmış tüm şekilleri yok eden 
cemde istiğraktan ibarettir. Mutlak fethin Kur'ân'daki karşılığı ise “Al- 
lah'ın yardımı/zaferi ve fetih geldiği zaman...”8* âyetindedir.? 


83. Konevi, Miftâhu'gayb, s. 7-8, (Tasavvuf Metafiziği, s. 11); Fenâri, Misbâ- 
bu'l-üns, s. 49. 

R4, Saff, 61/13. 

RS, Fetih, 48/1. 

#6. Nasr, 110/1. 

#7. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 49-50. Fenâri, her bir fetih türünün bir çeşit te- 
celliye sahip olduğunu zikretmektedir. Dolayısıyla bahsi geçen kanunlar sa- 
yesinde tecelliler de birbirinden ayrılmaktadır. Müellif, fetih türlerinin aka- 
binde ilkâ çeşitlerini Konevi'nin eserlerinden alıntılar da yaparak ayrıntılı şe- 
kilde açıklamaktadır. (Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 50-51.) Aynı tavır İz- 
niki'de de görülmektedir. Zira müellif şerhinde ilkâ, havâtır, ilhâm kavram- 
larını tüm kısımlarıyla birlikte, İbn Arabi, Kâşâni, Sühreverdi, Gazzâli gibi 
muhakkiklerin görüşlerini de naklederek anlatmaktadır. (Bkz.: İzniki, Fetbu 
Miftâhi'l-gayb, vr. 16b-20a.) 
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İlm-i ilâhinin kânunları fetih türlerinin birbirinden ayrışmasını sağ- 
ladığı gibi kulun kalbine kendi çabası olmaksızın gelen havâtırlarla bir- 
likte, ilkâların ve vâridlerin de birbirinden ayırt edilmesini sağlar.3* Şü- 
hüdi ve ledünni ilimler yüce mertebelerin, hallerin ve makamların men- 
supları için gerçekleşen tecellilerin birbirinden ayırt edilmesi de bu ka- 
nunlar vasıtasıyla gerçekleşmektedir. Aynı şekilde insan, ilâhi ve me- 
lek kaynaklı sahih ilham ile itimad edilmemesi gereken, şeytâni ilham 
arasındaki farkı yine bu kânunlar ile tespit eder.” İlm-i ilâhiye dâir sö- 
zü edilen kurallar ve ölçütler, bu kaide ve esasların içerdiği, tafsil, ilim, 
isim ve mertebe türleri gibi şeyleri öğrenmede bir anahtar ve esas olur- 
lar. Konevi, Miftâhu'l-gayb'ın girişinde söz ettiği bu kaide ve esasların 
ilâhi takdire ve ilâhi irâde Kalem'inin hükmüne göre yazıldığını belirt- 
mektedir. Çünkü ona göre ilm-i ilâhinin yazıya dökülmesi bir teemmül 
ve tefekkür yani önce ve sonrasında gösterilmiş bir çaba ile gerçekleş- 
mez.” Bununla birlikte tüm ilimlerin ortak olduğu mevzü, mebâdi ve 
meselelere sahip olan ilm-i ilâhinin en temel ölçütleri, bizzat Konevi 
tarafından sistemli olarak sunulan tahkik kaidelerinde kendini göster- 
mektedir. Muhakkikler söz konusu prensiplere göre meseleleri değer- 
lendirmektedir. Yani onların bilgilerinin sıhhati bu kaidelerle ölçülmek- 
tedir. Hatta Dâvüd-ı Kayseri'ye göre ilm-i ilâhinin sırlarını öğrenmek 
için öncelikle mensuplarının üzerinde ittifak ettiği bu kural ve asılları, 
yani tevhid ve tahkik kaidelerini bilmek gerekir.*" 


Konusu Hakk'ın varlığı olan ve bu şerefli konu sebebiyle tüm 
ilimlerden üstün olan ilm-i ilâhi, herhangi bir kanun ve ölçütle sınır- 
lanamaz denilse de, bu onun hiçbir kuralı ve nizâmı yoktur anlamı- 
na gelmez. Bilakis, ilm-i ilâhi, süfinin keşfi bilgisini tahkik ve teşhis 
edecek birtakım külli kaidelere bir diğer tabirle, asli prensiplere sa- 
hiptir. Bu kurallar sayesinde, süfinin bireysel ve subjektif olan bilgi- 


88. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 50. Atpazâride mezkür konuda fetih türlerini sayar. 
Ancak tanımları Fenâri ile aynı olmayıp tamamen kendine özgüdür. (Bkz.: 
Atpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr. 9a.) 

89. Bkz.: İzniki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 16a. 

90. Konevi, Miftâbu'l-gayb, s. 8, (Tasavvuf Metafiziği, s. 11). Ayrıca bkz.: İzniki, 
Fethu Miftâhi'i-gayb, vr. 20b-2 la; Atpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr. 9a; (müelli- 
fi meçhul), Esrâru 'ş-şühüd, vr. 12a; Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 6b. 

91. Özdemir, Dâvüd Kayseri'de Varlık, s. 188. 
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sinin değeri ortaya konmakta ve ilâhi ilhâmla şeytâni ilham birbirin- 
den ayırt edilmektedir. 


2. İlm-i İlâhi'nin Temel Prensipleri (Tahkik Kaideleri) 


Tahkik kaideleri, tasavvufi literatürde, süfinin riyazat ve müşâ- 
hede gibi pratik yollarla ulaştığı subjektif bilgilerini, sahih-bâtıl, doğ- 
ru-yanlış olarak değerlendirmek üzere, Sadruddin Konevi tarafından 
konulmuş ilkelerdir. Bunlar, yer yer İbn Arabi'nin kitaplarında zik- 
rettiği ilkeler olsa da onları, tahkik kaideleri adıyla, belli bir ama- 
va dönük olarak ve sistemli bir şekilde ilk defa dile getiren süfi, Ko- 
nevi'dir. Müşâhedenin epistemolojik verileri, nazar yöntemiyle belir- 
lenmiş olan bu kaidelerle tetkik edilmektedir. İşte bunların tasavvuf 
ilmi için ehemmiyeti bu noktada ortaya çıkmaktadır. Çünkü bu kai- 
delerle süfinin bilgisi, subjektif ve izâfi olmaktan çıkıp, herkesçe ka- 
bul edilebilir, umümi nitelikte bir bilgi haline gelmektedir.?2 Dolayısıy- 
la bu bilgilerin dile getirildiği tasavvuf ilmi, tahkik kaideleri sayesin- 
de, müdevven ve müstakil bir bilim dalı olarak ilimler hiyerarşisinde 
yerini almıştır. Bu kaidelere Ekberi müelliflerden Konevf'nin kitapla- 
rı dışında yalnızca onun takipçilerinde rastlanmaktadır. Yani bunlara 
husüsi olarak yer verenler genellikle Konevi takipçileridir. Bir Mift4- 
bu'gayb şârihi olan Fenâri'de de oldukça geniş yer tutan tahkik kai- 
delerine, Osmanlı Ekberiyye müntesiblerinden olan ve daha çok Fusüs 
şârihliğiyle bilinen Dâvüd-ı Kayseri'de ise rastlanmamaktadır. Dolayı- 
sıyla bu ilkelere genellikle Konevi şârihlerinde, husüsiyetle de Miftâ- 
hu'-gayb şârihlerinde rastlanmaktadır. 


Konevi, bu kaidelere geçmeden önce, onların bu ilmin mensupla- 
rma nasıl katkısının bulunacağına ve bunların nasıl meydana geldiğine 
tcmas etmektedir. Müellifin böyle bir giriş yapmasının maksadı kanaa- 
tmizce bu prensiplerden sistemli olarak bahseden ve bunlar vasıtasıy- 
la tasavvuf ilmini formel bilimler arasına katmayı deneyen ilk muhak- 
kik olmasıdır. Zira Konevi'den önce de mezkür kaidelerden bahsedil- 
miş olmasına rağmen, onları ilm-i ilâhinin temel kaideleri çatısı altın- 


”». Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 57. 
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da ileri süren ilk süfi Konevi'dir. Müellif, ilm-i ilâhiye dair bahsettiği 
esasların ve ayrıntılarıyla izah edeceği kaidelerin muhtevâsının bunla- 
rı anlayan kimseler için birer anahtar/miftâh ve esas olacağına dikkat 
çekmektedir. Çünkü bunların hepsi ulvi bir fetih ve ezeli bir inâyet ile 
birbirlerini açmaktadırlar.”? 


Konevi bu kaidelerin yazımının ilâhi meşietin takdiri ile Kalem'in 
(ilâhi irade kaleminin) hükmüne göre gerçekleştiğini ifade etmektedir. 
Müellif, ayrıntılarıyla izah edeceği bu kaidelerde, diğer ilim mensupla- 
rı tarafından da bahsedilmiş veya bazı konularda ortak terimlerin kul- 
lanılmış olma ihtimaline karşı okuyucusunu uyarmaktadır. 


Bu ilimde lafız ve ıstılah bakımından şekilci âlimlerle ortaklık veh- 
mi veren şeyler, bu ilmin bu ıstılahla sınırlı kalması maksadından 
kaynaklanmaz; aksine ilm-i ilâhi mensupları ile şekilci âlimler ara- 
sında lafız ve ıstılah düzeyinde ortaklık vehmine yol açan durum, 
iki sebebe dayanmaktadır. Bunlardan birincisi, lafız ve ıstılahın 
kullanıldığı bahiste ıstılah haline gelmiş lafız, konuşanın kastetti- 
Bi şey için, açıklanması istenen anlamın ifadesinde, diğer lafızlar- 
dan daha tam ve daha uygundur.” 


İkinci sebebi ise Fenâri şöyle ifade eder: 


Herhangi bir ibarede nazari beyan ile zevke dayalı beyan arasın- 
daki ortaklık, kastedilen manânın bu ibarede daha açık olması- 
dır. Ya da hakkında konuşulan makamın, gerek kendi düşüncesiy- 
le hakikate yönelen perdeli kimsenin aldığı bilgiyi ve gerekse kal- 
biyle yönelen kimsenin aldığı bilgiyi ihâta ediyor olmasıdır. Ancak 
belirtilmelidir ki, kalbiyle yönelen kimse kendisine gelen manâyı, 
manânın asli saflığı üzerc, bir çaba sarf etmeksizin keşif ile alır.” 


Buraya kadar, tahkik kaideleriyle alakalı olarak genel bir çerçeve 
çizdikten sonra, Fenâri'nin tasnifine paralel olarak, yedi maddede ele 
aldığımız bu kaidelerden sırasıyla bahsedelim. 


93. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 8, (Tasavvuf Metafiziği, s. 11). 
94. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 8-9, (Tasavvuf Metafiziği, s. 11-12). 
95. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 53. 
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a) Varlıkta Nizâm Fikri ve Sebeplilik 


Fenâri, varlıkta bir düzen ve gâyenin, sebep-sonuç ilişkisinin bu- 
lunmasından kaynaklanan illet-ma'lül ilkesini, tahkik kaidelerinin ilki 
olarak saymaktadır. Bu kaideye göre, “Bir şey, kendisine zâid olan ve 
gayr diye isimlendirilen bir şeyi, herhangi bir şart olmaksızın, zâtı iti- 
bariyle (li-zâtihi) iktizâ ederse, bu zât devam ettiği müddetçe bu iktizâ 
da devam eder.”*6 


Ahmed İlâhi, bu kaide ile murad edilenin yaratmanın keyfiyeti- 
nin ve kadim Mücid'in isdârının/yaratmasının beyânı olduğunu dile 
getirmektedir.” Bu ilke, Hakk'ın veya herhangi bir şeyin, şartlı ve- 
ya şartsız olarak iktizâ ettiği bir neticenin sürekliliğini, yani illet ve 
ma'lâlün birbirinden ayrı kalamayışını ifade etmektedir. Buna göre 
zât, yani iktizâ eden, o şeyin tam illetidir. Ma'lülün yani muktezânın 
ise, zâttan, yani illetten ayrı olmaması gerekir. İlletin bulunduğu yerde 
ma'lülün de var olması zorunludur.” Binâenaleyh, zâtla beraber olan 
şey yok olmaz. Çünkü zât, onun lâzımıdır. Eğer lâzım devâm etmez- 
se, melzüm da yok olur ve luzüm diye bir şeyden söz edilemez.” Ab- 
durrahman Bursevi bahsi geçen iktizâ ve iltizâmı Kalem-i A'lâ örne- 
ği üzerinden anlatmaktadır. Buna göre, Hak, Levh'in varlığı için Ka- 
lem-i A'lâ'yı şart olarak iktizâ ederse, Levh, bu şart devam ettiği süre- 
ce var olmaya devam eder.!99 Yukarıda da bahsettiğimiz gibi bu kai- 
de, Hak-âlem münâsebetinin illet-ma“lül ilişkisi şeklinde olduğunu ve 
bu ilişkinin sürekli devam ettiğini açıklamaya dönüktür. Bu durumda, 
Hakk'ın bizâtihi kâim olan vucüdu, mevcüdâtın vucüdunu da kâim 
kılmaktadır. Mevcüdâtın varlığı, Hakk'ın varlığına istinad etmekte ve 
onunla var olmaktadır. 


Acaba, Hak ile mevcüdât arasındaki bahsi geçen illet-ma“lül ilişki- 
si, Hakk'ın ihtiyarının önüne geçebilir mi? Müellif bu soruyu Hakk'ın 


96. Konevi, Miftâhbu'l-gayb, s. 12, (Tasavvuf Metafiziği, s. 14); Fenâri, Misbd- 
bu'l-üns, s. 76. 

97. Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 46a. 

9R.  Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 77. 

99.  Fenâri, Misbâhw'l-üns, s. 78. 

100. Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 8b. 
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sıfatlarının işlevsiz kalmasının mümkün olmamasıyla cevaplamakta- 
dır. Çünkü Hakk'ın sıfatları muattallıktan münezzehtir. Onun esmâ 
ve sıfâtının tecelli etmesiyle gerçekleşen celâ ve isticlâsının kemâli, 
Hak ile âlem arasında tabiri caizse bir “zorunlu bir bağımlılığı” ge- 
rektirir ve Hakk'ın iradesi bu bağımlılığı ortadan kaldırmaz. Hakk'ın 
bilinmeyi sevmesinden kaynaklanan celâ ve isticlânın kemâline duy- 
duğu muhabbet, onunla mahlükât arasındaki bu ilişkiye yol açmak- 
tadır ki, buna daha ileride, “asli muhabbet ve yaratma” bahsinde te- 
mas edeceğiz. 

Sebeplilik ilkesi olarak adlandırdığımız bu kaidenin üç durumu 
bulunmaktadır: Bunlardan birincisi bir şeyin bir başka şeyi şartsız 
olarak iktizâ etmesidir ki, bunu yukarıda açıkladık. İkinci durum ise 
şöyledir: “Bir şey, bir başka şeyi bir veya daha fazla şart ile (şartlı) 
iktizâ ederse, şart devam ettiği müddetçe o şey de devam eder.” Ya- 
ni bu iktizânın varlığı söz konusu şarta veya şartlara bağlıdır.'9! Kaj- 
denin üçüncü yönü ise bu şartın s4büti bir durum veya selbi bir nis- 
bet olması veya zihinde her ikisinden mürekkeb olarak bulunabilme- 
si, aynı zamanda hükmü sonlu ve muvakkat, ya da belirsiz ve son- 
suz olabilmesidir.! 


Fenâri kaidedeki üç durumun her birini örnekler vererek izah et- 
mektedir. Bir şeyin bir başka şeyi tek bir şartla iktizâ etmesi: Bir unsu- 
run tabiatının kendisinden ayrılması şartıyla, kendi merkezine doğru 
hareketini gerektirmesinde görülmektedir. Bu hareket, o şart var oldu- 
ğu sürece devam eder. 


Bir şeyin bir başka şeyi birden fazla şartla iktizâ etmesi: İnsâni, 
mizâci, terkibi cem'iyyet şarttır ve kendisi üzerindeki mertebeyi iktizâ 
eder. Yani birden fazla unsurdan oluşan şartlar bütünü, iktizâ konu- 
sunda aynı etkiye sahiptir. Bursevi, çok sayıda şartın bulunmasına ör- 
nek olarak, Hakk'ın bir varlık için diğer mevcüdâtı şart koşmasını ver- 


101. Fenâri bahsi geçen kaidenin tesir-teessür ilişkisi için de geçerli olduğuna te- 
mas etmektedir. Buna göre bir eserin varlığı müessire bağlı ise, bu müessir 
devam ettiği müddetçe o eser de devam eder. (Bkz:. Fenâri, Misbâhu'l-üns, 
s. 464.) 

102. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 12, (Tasavvuf Metafiziği, s. 14); Fcnâri, Misbd- 
bu'l-üns, s. 80-81. 
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mektedir. Hatta buna “vucüdi şartın ta'mimi/umümileştirilmesi” adı- 
nı vermektedir. 93 


Kaidenin üçüncü yönü ise bu şartın sübüti bir durum veya sel- 
bi bir nisbet olması veya zihinde her ikisinden mürekkeb olarak bu- 
lunabilmesi, aynı zamanda hükmü sonlu ve muvakkat, ya da sürekli 
ve sonsuz olabilmesidir.!0* Sübüti veya selbi şarta örnek olarak, gü- 
neş ışığının duvara yansıması verilir. Ufuğun altından yükselen gü- 
neşin ışığının duvara yansıyabilmesi için, güneşin en azından duvar- 
la aynı hizaya gelmesi ve arada da ışığı engelleyici bir şeyin olmama- 
sı gerekir. Bahsi geçen şartın hükmünün sonlu ve muvakkat olması- 
na örnek ise dünya hayatı, kabir hayatı, haşir-neşir ve bazı insanla- 
rın geçici olarak cehenneme atılması; sürekli ve sonsuz olana örnek 
de cennet hayatıdır.!9 


İzniki bu kaidedeki bazı yorumları sebebiyle Fenâri'yi eleştir- 
mektedir. İzniki'nin üç maddede zikrettiği bu eleştirilerden birincisi: 
Fenârinin mezkür kaidedeki “şartın, zâid bir şart” olduğunu söyleme- 
sidir. İkincisi: Hakk'ın bir şeyi yaratmadan önce onu “şey” diye vasıf- 
landırmasının!09 Fenâri tarafından yanlış yorumlanmasıdır. Üçüncüsü: 
Henârfnin Konevi'nin koyduğu kaideyi kelâmcıların ve filozofların il- 
keleri üzerine inşâ ederek açıklamasıdır.'0? 


Fenârf'nin bu kaide ekseninde odaklandığı bir diğer husus ise illet 
ve ma'lülün birbirine muhtaçlığının olup olmamasıdır. Bir şey hüvi- 
yeti yönünden bir durumu gerektirirse, ona bizâtihi muhtaç olur mu? 
Eğer onu gerektirmeyecek olursa ondan müstağni olur mu? Müellif, 
İbn Sinâ'nın e/-İşârâ?'ından nakillerle buradaki her iki durumun da ge- 


103. Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 8b. 

104. Konevi, Miftâbu'-gayb, s. 12, (Tasavvuf Metafiziği, s. 14); Fenâri, Misbd- 
hu'l-üns, s. 80-81. 

105, Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 80-81. 

106. Fenari, tüm mümkinlerin vucüda gelmeden önce, Hakk'ın ilmindeki sübüt 
hallerinin, Hak Teâlâ tarafından “şey” olarak isimlendirildiğini belirtmek- 
tedir. Onun bu konudaki delili ise “Biz bir şeyin olmasını istediğimiz zaman 
sözümüz ona “ol?” dememizdir. O da olur.” (Nahl, 16/40) âyetidir. (Fenâri, 
Misbâhu'l-üns, s. 79-80.) 

107. İzniki'nin söz konusu kaide üzerinden Fenâri”ye yaptığı eleştiriler ve bun- 
ların gerekçeleri için bkz.: İzniki, Fethu Miftdhi'l-gayb, vr. 26b-27b. 
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çersiz olduğunu vurgular. Zira iktizâ, muhtaçlığı gerektirmez. Eğer ge- 
rektirseydi, her bir illetin ma'lüâlüne muhtaç olması söz konusu olur- 
du. Aynı şekilde her bir mevsüf kendisi için lâzım olan sıfatına muhtaç 
olurdu ki, bu devre/teselsüle yol açacağı için muhaldir. İkinci sorunun 
cevabı ise zâti zorunluluğun bulunmamasının, zâti istiğnâyı (müstağ- 
nilik) gerektirmemesidir. Yani bir şey bir başka şeyi gerektirmiyorsa, 
bu şey, ondan müstağnidir anlamına gelmez. Zira iktizâ ve müstağni- 
lik hârici bir sebeple olabilir. Aksi takdirde her ârız için geçerli olur. 
Müellif burada konuyu yaratılmış ve yaratıcı arasında bu açıdan bir 
ilişki olup olmadığına getirir. Ona göre devamı ancak Hakk'ın deva- 
mına (varlığına) bağlı olan varlık, onun devamı ile devam eder. Buna 
örnek olarak, “akıllar (el-ukül)” olarak isimlendirilen yüksek ruhlar, 
“külli nefs” olarak isimlendirilen Levh-i Mahfüz ve yaratıcısı ile ara- 
sında herhangi bir vasıta bulunmayan hareketler ve olaylar verilebi- 
lir.!98 Astronomi ve astroloji ilimlerine göre, gezegenlerin, feleklerin 
ve birçok gök cisminin, birbirleriyle oldukça hassas bir ilişkisi ve ara- 
larında çekim kuvvetleri bulunmaktadır. Âlemin unsurları veya teşek- 
külünün vâsıtaları olarak değerlendirebileceğimiz bu gök cisimlerinin 
varlıkları da birbirine bağlıdır veya birbirleriyle paralel olarak var ol- 
maktadırlar. Mesela Arş-Kürsi bir ikili iken, Levh-Kalem bir başka iki- 
lidir. Fenâri söz konusu varlıkların mevcüdiyetlerinin bu kaideye da- 
yandığına temas etmektedir. Zira birbirine bağlı olan unsurlar birinin 
varlığı söz konusu olduğu müddetçe diğerinin de var olması şeklin- 
de tezâhür etmektedirler. Bu cisimlerin sadece varlıkları değil yanı sı- 
ra sahip oldukları devri hareketler de bir bağımlılık/birbiri için gerek- 
lilik ilişkisi oluşturmakta ve âlemdeki nizâmın devam etmesine katkı- 
da bulunmaktadır.!09 


Fenâri aynı hususu İşrâkilerin nurlar arasında olduğunu farz ettiği 
gereklilik ilkesine temas ederek örneklendirmektedir. Nitekim İşrâki- 
lere göre tesirin devamı, eseri kabul edecek kâbilin devamlılığını ge- 
rektirir. Buna göre nurların nuru/nüru'l-envâr ve kâhir nurlar ile onun 
gölgeleri ve mücerred ışıklar (el-azvâ”) dâimi ve ezelidir. Burada nur- 
lar arasında olan hiyerarşik sıralamada, en üstteki nuru'l-envâr bunun 


108. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 84-85. 
109. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 465. 
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yansımasının görüleceği kâbilleri iktizâ etmektedir ve bu sayede nurlar 
arasındaki bu tertip, dâimilik özelliği kazanmaktadır.!!9 


Burada özetle belirtmeliyiz ki, bu kaide varlıktaki nizâmı ve se- 
bep-sonuç ilişkisini en iyi izah eden ilkelerden birisidir. Buna göre, bir 
şey, bir şeyi zâtı itibariyle iktizâ ederse, bu zât devam ettiği müddetçe, 
bu iktizâ da devam etmektedir. Muhakkikler, kâinatın ve eşyânın dü- 
zenin bu kaideye dayandığını belirtmektedirler. Nitekim tüm mevcü- 
dâtın varlığı, Mutlak Varlık olan Cenâb-ı Hakk'a dayanmaktadır. Do- 
layısıyla Hakk'ın varlığı olmaksızın, bu mevcüdâtın varlığından bahse- 
dilmesi söz konusu olamaz. 


b) Bir Şeyin Kendisine Zıt Bir Şeyi 
Meydana Getirmemesi 


Bir şey, kendisine zıt ve kendisini nakzeden bir şeyi meydana getir- 
mez; bu, manevi, râhâni, unsuri, gayr-i unsuri ve tabii türlerindeki ne- 
ticesinin farklı süretleri için geçerlidir. Ancak bu zikrettiğimiz şeyin ken- 
disinden zıt ve farklı bir şey meydana getirmeyişi, hiçbir şart olmaksı- 
un ve muhakkiklerin bildiği vech-i hâss/özel yön itibariyle böyledir.!1! 
Konevi'nin zikrettiği bu kaide, zuhüru açıkladığı gibi, yaratmayı mu- 
hakkiklerin anladığı ve ifade ettiği şekilde izah etmektedir. Söz konu- 
su yaratma, yoktan yaratma tarzında değildir. Bu noktada Konevi gibi 
Venârinin de kullandığı tabir ismâr/ürün verme kavramıdır. Müellifi- 
miz bu ismârın ya doğrudan sirâyetle ya da vech-i hâss denilen özel bir 
yön ile gerçekleştiğini belirtmektedir. 

Bir şeyin meydana gelmesi onun hüviyeti açısından herhangi bir 
larklı yön veya itibarla değil, bilakis doğrudan sirâyetle gerçekleşir. Bu- 
nu açıklayan en güzel örnek çocuğun huy, ahlâk ve kemâlâtı babasın- 
«lan doğrudan almasıdır. Bunu Hz. Peygamber “Çocuk babasının sırrı- 


110,  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 465. İşrâkilikte ışıklar arasındaki hiyerarşik dü- 
zen, nüru'İ-envâr, mücerred nur vs. hakkında bkz.: Sühreverdi, İşrâk Felse- 
fesi, s. 133 vd. 

IVll. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 12, (Tasavvuf Metafiziği, s. 14). 
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dır”!12 sözüyle ifade etmiştir. Bu ismâr yani yaratma, bir çekirdeğin ge- 
lişip ağaç haline gelmesi, “bir” sayısının diğer sayıları meydana getir- 
mesi veya güneşten ışınların çıkması örneklerinde olduğu gibi,”bir” şe- 
yin kendisinden “şeyleri” meydana getirmesidir.'!? Bu ismârda ise mey- 
dana gelen, kendisini oluşturana zıt veya onu nakzeden bir şey olamaz. 
Fenâri bu durumu, “Her şey kendi şâkilesine/yapısına göre amel eder”!!* 
âyetiyle irtibatlandırır. Yani bir kimseden, onun zıddı ve nakizi değil, 
ona uygun ve onun bir benzeri meydana gelir (ismâr). 


Düşünürümüze göre bir şeyden meydana gelen ürün/semere, ondan 
hâsıl olmuş bir eserdir. Bu eser aynı zamanda o şeyin külli veya cüz'i lâ- 
zımıdır. Bir şeyin lâzımının o şeyin kendisinden farklı olması ise düşü- 
nülemez. Bir başka deyişle, lüzüm tahakkuk ederse, ismâr da tahakkuk 
eder ve semere de bu lâzıma uygun olarak meydana gelir.!!5 


Konunun teorik olarak izahından sonra müellif sözü manevi nikâh- 
lara getirir ki, nikâh mertebeleri konusunda da zikrettiğimiz üzere, 
dört mertebeden ibaret olan her manevi birleşimden bir ürün/doğum 
(veled) ortaya çıkar. Hatta İzniki'ye göre bu nikâhlar olmaksızın is- 
mâr da söz konusu değildir.!'“ Burada dikkat edilmesi gereken bir hu- 
sus da şudur ki, kaide de geçen manevi, rühâni, unsuri, gayr-ı unsuri 
ve tabii türlerin her biri, bir nikâh mertebesine işaret etmektedir. Bu 
nikâh mertebeleri; 1. Manevi nikâh, 2. Ruhâni nikâh, 3. Unsuri nikâh, 
4. Gayr-i unsuri nikâh, 5. Tabii (İnsana mahsus) nikâh olmak üzere 
beş çeşittir.!!7 

Burada bahsedilen dört nikâhtan ilkinde esmâ'i hakikatlerin bir- 
leşiminden, ilimde ta'ayyün etmiş hakikatlerin süretleri meydana gel- 
mektedir ki, bu manevi nikâha tekâbül eder. Rühâni olan ikinci nikâh- 
ta manâ ve hakikatlerin birleşiminden, kendiliklerinde taayyün etmiş 


12. Bkz.: Acdlüni, Keşfw'/-hafâ,c.Il, s. 450. 

113. Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 282. 

114. İsrâ, 17/84. 

115. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 89. 

116. İzniki, Fetbu Miftâhi'lgayb, vr. 27b. 

117. Fenârü'nin herhangi bir açıklama yapmaksızın saydığı nikâh mertebelerinin 
söz konusu türlere işâret ettiğini Atpazâri şerhinden öğrenmekteyiz. (Bkz.: 
Atpazâri, Misbâbu'/-kalb, vr. 1 la.) 
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ruhların süretleri meydana gelmektedir. Unsuri olan üçüncü nikâh- 
ta ruhların birleşiminden misâl âleminin süretleri meydana gelmekte- 
dir. Gayr-ı unsuri olan dördüncü nikâhta basit cisimlerin birleşimin- 
den müvelledâtın süreti oluşmaktadır. Tabii olan beşinci nikâh ise in- 
sana mahsustur. Bütün bu zikredilenlerde geçerli olan kaide, bir şey ile 
meydana getirdiği ürün arasında mâhiyet bakımından uyum ve benzer- 
liğin bulunmasıdır.!!8 


Kutbüddinzâde İzniki, bu kaidenin şerhinde de Fenâri'yi eleştir- 
mektedir. O, Fenârf'nin kaideyi bir şeyin hüviyeti açısından bir şeyi 
meydana getirmesinin doğrudan sirayetle gerçekleştiğine dair yorumu- 
nu uygun bulmamaktadır. Zira İzniki'ye göre Hak, hüviyeti yönünden 
tam mutlaklık özelliğindedir ve bu husüsiyetle onun herhangi bir şeyi 
icâd ve ismâr etmekle vasıflanması doğru değildir.'? 


Yukarıda belirttiğimiz bir diğer ismâr/meydana getirme yolu ise 
yalnızca muhakkiklerin bildiği özel yön (vech-i hâss) ile gerçekleş- 
mektedir ki, bu ismâr yukarıdakilerden hiçbirisine benzemez, onlar- 
«lan tamamen farklıdır. Fenâri bu tarz ismâra çocuğun, babasının huy 
ve özelliklerinin tamamen tersi huy ve özelliklerle doğmasını örnek 
olarak verir.!20 İzniki'nin Fenârf'yi eleştirdiği hususlardan bir diğeri de 
bu örneğin vecbh-i hâss ile meydana gelen ismâra tam delâlet etmeme- 
sidir. Zira ona göre, buradan vech-i hâss ile bir şeyin zıddının meyda- 
na gelebileceği anlaşılmaktadır.!2! Muhakkikler, bu durum ekseninde 
varlığın Hak ile doğrudan kurduğu irtibata temas etmeyi hedeflemiş- 
lerdir. Zira Hak-âlem ilişkilerinde iki tür bakış açısı dikkat çekmek- 
tedir. Kelâmcılara ait olan birinci anlayışa göre, Hak ile âlem arasın- 
da mutlak farklılık esastır. Buna göre Hak, âlemi yoktan yaratmış, ya- 
rattıktan sonra da Hak ile âlem arasındaki ilişki kopmuştur. Muhak- 
kiklerin savunduğu görüşe göre ise, Hak ile âlem arasında bir tür sü- 
veklilik ilişkisi bulunmaktadır. Bu anlayışta, yoktan yaratıcı Hak fikri- 


LIK. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 89. 

119,  İznikö'nin eleştirileri hakkında bkz.: İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 28b. 

190.  Fenâri bahsi geçen örneği açıklama sadedinde “Ölüden diri çıkar” (En'âm, 
95) âyetini, mü'min birisinden kâfir birisinin doğmasını zikretmektedir. 
(Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 87.) 

191. İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 29a. 
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nin yerini, tecelli veya zuhür eden Hak fikri alır. Buna göre Hakk'ın 
varlığından belirli bir şekilde ortaya çıkmış olan âlemin onunla ilişki- 
si devam etmektedir.?? 

Bahsi geçen ilişki, Konevi'nin tabiriyle vech-i hâss/özel yön ile ger- 
çekleşmektedir. Vech-i hâss, her bir mevcüdun tertip ve vasıtalar sil- 
silesi dışında kendisiyle Hakk'a dayandığı bir özelliktir. Bu, bir bakı- 
ma o varlığın vahdet, vâciblik, feyiz alma nitelikleridir. Bu nitelikler 
Hakk'ın husüsiyetlerine benzediği için mevcüdun, Hak'tan vasıtasız 
olarak feyiz alması vech-i hâss sâyesinde mümkün olur.!2 Vech-i hâss, 
muhakkiklerin Hak-âlem ilişkisinin sürekli ve doğrudan olması özel- 
liğini izah etmede büyük bir ehemmiyete sahiptir ve her bir varlığın 
Hak ile “ortak” bir başka deyişle ona uygun yönlerini ifade eder. Bu 
da yaratmada zıt ve nakzedici bir şeyin meydana gelmeyeceğini ispat- 
lar. Vech-i hâss, “Sahih Ma'rifeti Elde Etme Yolları” konusunda müs- 
takil olarak inceleneceği için burada bu kadar ma“lümatla iktifâ etme- 
yi uygun bulmaktayız. 


İslâm filozoflarıyla birlikte, Konevi'nin başı çektiği muhakkik süfi- 
lerin zikrettiği “Birden bir çıkar” kaidesi işlemekte olduğumuz kaide- 
ye muvâfıktır ve âdeta konunun başka bir tabirle ifadesidir. Zira Hak 
birdir ve zıddı olan çokluğun kendisinden sudür etmesi düşünülemez. 
“Bir-Çok İlişkisi” konusunda ayrıntılarıyla ele aldığımız bu kaideye gö- 
re, Hak'tan sâdır olan ilk şey, genel varlık tecellisi olarak da nitelenen 
“umümi varlık”tır (el-vucüdu'l-“âmm).!? 


Fenâri'ye göre, bir şeyin kendisine zıt ve kendisini nakzeden bir 
şeyi meydana getirmesi, ismâr etmesi imkânsızdır. Dolayısıyla bir şey- 
den ona benzer ve münâsip bir şeyin sâdır olması gereklidir. Bu ismâr 
ise, muhakkiklerin vech-i hâss olarak ifade ettikleri bir tarzda gerçek- 


122. Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 283. 

123. Fenâri, Hz. Peygamber'in “Benim Allah'la öyle bir vaktim var ki, ne mukar- 
reb bir melek ne de bir nebi oraya sığar” (Bkz.: Aclüni, Keşfü”/-hafâ, c. Il, 
s. 156.) hadisini bu özel yöne (vech-i hâss) matüf olarak değerlendirmekte- 
dir. (Fenâri, Misbdhu'l-üns, s. 93.) 

124. Fenâri, Misbdhu'l-üns, s. 90, Fenâri bunu Misbâhu'l-üns'ün değişik konu- 
larında tekrar tekrar vermektedir. (Bkz.: Fenâri, Misbdhu'l-üns, s. 92, 191, 
526, 960.) 
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leşmektedir. Bu kaideye göre, Hak ile âlem arasındaki irtibatta münâ- 
sebet/uygunluk esastır. Bir diğer tabirle, Hak'tan ona uygun olmayan 
bir şeyin sudür etmesi söz konusu değildir. Bununla birlikte bu münâ- 
sebet, vech-i hâss diye tabir edilen “doğrudan” bir ilişki şeklinde ger- 
çekleşmektedir. 


c) Yaratmanın Yenilenmesi: 
Tecellide Tekrarın Olmaması 


Herhangi bir şeyden bütünüyle kendisine benzeyen bir şey mey- 
dana gelmez; aksi takdirde varlık, bir hakikatte ve bir mertebede aynı 
tarzda iki defa zuhür etmiş, meydana gelmiş olur ki, bu tahsilü”-hâsıla/ 
meydana gelmiş bir şeyi tekrar üretmeye yol açar; hakiki fâil olan Al- 
lah, böyle bir şeyi yapmaktan münezzehtir. Muhakkikler tarafından 
“tecellide tekrar olmaz” şeklinde ifade edilen bu kaideyi Fenâri, zama- 
nın her an yenilenmesi üzerinden, eşyâdaki dâimi teceddüdü açıklamak 
süretiyle şerh etmektedir. Ona göre zamanın aslı, diğer esmâ'i nisbet- 
ler gibi nisbi ve ma'kül bir hakikattir. Hükümleri; ruhlar âlemi, misâl 
âlemi gibi her âlemde varsayılan takdirlere göre belirlenir. Bu takdir- 
ler ise mümkinlerin “ayn”larına (a'yân), bu a'yânın ahkâmına, eserle- 
rine, esmâ ve mazharlarına göre ta'ayyün eder. Bunlar ise sürekli yeni- 
lenme halindedir. İşte ilâhi şe'nin her an yenilenmesi de bu şekildedir. 
“O her gün bir şe'ndedir/iştedir.”126 âyeti bu yenilenmeyi ifade eder. 
Zira âlem, her nefeste, Hakk'ın kendisini bâki kılan vucüd ile destek- 
lemesine ihtiyaç duymaktadır. Eğer bu destek olmazsa adem, her bir 
mümkinden ademi-imkâni nisbetin hükmünü talep eder ve bunun bir 
neticesi olarak da a'yân yokluğa meyleder. Bu ihtimalden dolayı, her 
nefeste bâki olmayı gerektiren cem“i, ehadi tercih hükmü gerekli olur. 
Henâri, zamanın aslının sürekli yenilenme halinde olması ve Hakk'ın 
her nefeste a'yânı vucüd ile desteklemesinden hareketle, vucüdun ve 
ona bağlı olan şeylerin yenilenmesi gerektiğini söyler ki, burada müel- 


(0S. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 13, (Tasavvuf Metafiziği, s. 15); Fenâri, Misbâ- 
hu'l-üns, s. 98. 
Io, Rahman, 55/29. 
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lifin dikkat çektiği husus, bahsedilen şeylerin tekrar etmeyip, yenilen- 
mesidir.!27 Bu ilke, aynı zamanda Hak ile âlem arasındaki sürekliliğe 
dayanan ilişkiyi, yani birinci kaideyi bir başka yönden açıklar mâhiyet- 
tedir. Buna göre âlem Hakk'ın her an kendisini varlık tecellisiyle des- 
teklemesine muhtaç durumdadır. 


Çalışmamızın “Bir-Çok İrtibatı” başlığı altında temas ettiğimiz ve 
nisbeten geçen konuda da değindiğimiz “Bir?den bir çıkar” ilkesi de te- 
cellinin tekrar etmediğinin bir delilidir. Zira buna göre Hak'tan yalnızca 
vucüd-ı 'âmm denilen genel varlık tecellisi çıkar. Bu ise farklı ve sonsuz 
kâbillerde, farklı ve sonsuz görünümler olarak tezâhür eder. Yani kes- 
ret olarak görünen şeyler, ya da tecellilerde görünen farklılık, kâbille- 
rin isti'datlarının farklılığından kaynaklanmaktadır. Halbuki, Hak'tan 
dâimi olarak, yalnızca genel varlık tecellisi çıkmaktadır. 


Fenâri, sürekli olan bu varlık tecellisini, eşyâda dâimi olarak ger- 
çekleşen ictimâyla izah etmektedir. Buna göre, bir varlığın zuhüra ge- 
lebilmesi için ictimâi (birliktelik) nisbetin bulunması şarttır. Nitekim 
zuhürun sebebi, cem'iyyet ve teellüften/bir araya gelmeden ibarettir. 
Mesela basit cisimlerin birleşiminden müvelledât-ı selâsenin (maden, 
bitki, hayvan) süretleri doğar. Her maddi te'lifin aslı ise manevi-gay- 
bi bir birleşmedir. Her tür birleşme bir terkibdir ve bu terkibden bir 
ürün meydana gelir. Fenâri, her bir makam ve hazretteki terkiblerin 
nihayetsiz olduğunu ve dolayısıyla, söz konusu terkiblerin neticele- 
ri olan süretlerin de onlar gibi nihâyetsiz olduğunu belirtmektedir. !2* 
Özetle, tecellide tekrarın olmayışı, her an sonsuz sayıda ictimâın ger- 
çekleşmesi ve bunun sonucunda sonsuz sayıda süretin ortaya çıkma- 
sına bağlıdır. 


Bu kaide bağlamında muhakkiklerin gelmek istedikleri nokta, 
Hakk'ın bir şahıs için, ya da iki şahıs için tek sürette iki kere tecelli 
etmeyeceğidir.!9 Söz konusu kaide, süfilerin sülüklerinde karşılaş- 


127. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 99. 

128. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 36, (lasavvuf Metafiziği, s. 47), Fenâri, Misbâ- 
bu'l-üns, s. 351. 

129. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s.101. Muhakkiklerin anlayışına göre tecellide tekrar 
olmaz. Binâenaleyh, Hak bir şahsa iki sürette veya iki farklı şahsa tek süret- 
te asla tecelli etmemiştir. Tecellinin her an yenilenmesi, “teceddüd-i emsâl/ 
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tıkları hal ve tecellilerin çeşitliliği başta olmak üzere, süfilerin ken- 
di iç dünyalarında yaşadıkları değişim ve çalkantıları da izah etmede 
bir genel çerçeve konumundadır. Zira kaidede Hak bir veya iki şahıs 
için, bir sürette iki defa tecelli etmemiştir, muhakkak bunların ara- 
sında bir çeşit farklılık bulunmalıdır, denmektedir. Nasıl ki âlem her 
nefeste yani, her anda sürekli yenileniyorsa, süfinin hallerinin ve kar- 
şılaştığı tecellilerin sürekli yenilenip başkalaşması da birbiriyle örtü- 
şür niteliktedir. '?0 


Tecellide tekrarın olmayışı, Hakk'ın varlık verdiği âlemle irtibatının 
her an canlı ve dinamik bir ilişki olduğunu göstermektedir. Zira,.Hak, 
dâimi olan genel varlık tecelllisi ile her nefeste a'yâna vucüd vererek 
onu kâim kılmaktadır. Bunun yanı sıra eşyâda sürekli olarak vâki olan 
ictimâ da her anda bir tecellinin gerçekleştiğinin ve dolayısıyla, sürek- 
li bir oluşun meydana geldiğinin bir işaretidir. 


d) Vucüdun İki İtibarı: Zâhirlik ve Bâtınlık 


Konevi'nin sözünü ettiği tahkik kaidelerinden bir diğeri de her bir 
varlığın “varlık” özelliği kazanmasında rol oynayan zâhirlik ve bâtın- 
lık yönü ile ilgilidir. Çokluğun ve çok olanın varlığına sebep olan şey, 
hüviyeti itibariyle bulunduğu hâl üzeredir. O şey, herhangi bir zuhür 
ile ta'ayyün etmez ve müşâhede sâhibi için görünen hiçbir yerde te- 
meyyüz etmez.!3! İfadelerden de anlaşıldığı üzere Konevi'nin zikret- 
tiği bu ilke oldukça kapalıdır. Atpazâri'nin izahıyla kaidenin manâsı 
şudur: Çokluğun zuhürunda sebep olan şey, hüviyeti yönünden, tüm 
husüsi itibarlardan soyutlanmış olarak, olduğu hâl üzeredir. Yani yal- 
nızca sebeptir. Herhangi bir zuhürla ta'ayyün etmediği gibi, herhangi 
bir cüz'iye bakan kimse için de histe temeyyüz etmez. Çünkü onun se- 


misâllerin yenilenmesi” tabiriyle de ifade edilmiştir. (Daha fazla bilgi için 
bkz.: İbn Arabi, Fusüsu”l-Hikem, s. 156-157, (Fusüsu'l-Hikem, trc.: Ekrem 
Demirli, s. 169-170.)| 

10. Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 294. 

IM, Konevi, Miffâbu'l-gayb, s. 13-14, (Tasavvuf Metafiziği, s. 15); Fenâri, Mis- 
bâhu'l-üns, s. 101. 
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bebiyet olma özelliği, muayyen bir zuhürla ta'ayyününü gerektirmez.!3? 
Fenâri izah edilmeye çalışılan teorinin bağlamını külli, esmâ'i, ilâhi 
veya kevni hakikatlerin, rühâni ta'ayyünlerin sebebi olması şeklinde 
ifade etmektedir. Rühâni ta“ayyünler ise cismâni ta'ayyünlerin sebep- 
leridir. Binâenaleyh, küll'de/tümelde müessir olan; ehadi, irâdi tevec- 
cüh ile ve kâbillerin ta'ayyünlerine göre ta'ayyün etmiş zâti tecellisi ile 
Hak Teâlâ'dır. Her bir külli-ehadi tecelli ise cüz'iyyâtının ve taallukla- 
rının nisbetlerinin zuhüru için bir sebeptir. Bu onun zuhürla ta'ayyün 
etmeyen sebepliliği/sebebiyeti açısından gerçekleşir. Herhangi bir şe- 
yin zuhüru ile ta'ayyün etmez. His âleminde, bakan kimse için görü- 
nen hiçbir yerde temeyyüz etmez. Fenâri buraya kadar izah ettikleri- 
nin farklı bir yönüne de temas etmektedir. Öncelikle o, herhangi bir 
zuhürla taayyün etmeyen şeyin, sebeplilik yönü üzerinde durmuştu. 
Oysa herhangi muayyen bir zuhürla taayyün etmeyen şey, (yani zuhü- 
run sebebi) bizâtihi taayyün eder. Bu taayyün de küllilik yönüyle bir- 
likte, bâtınlık mertebelerinde gerçekleşir. Bu noktada, o sebep, akıllar 
ve külli nefesler gibidir. 3 


İzniki, söz konusu kaidede diğer şârihlerden farklı olarak, varlık- 
ların zuhürundaki husüsiyeti izah etmektedir. Ona göre Konevi'nin 
bu prensiple kastettiği şey şudur: Hak, mahlükâtı, celâ ve isticlâsının 
kemâlinin zuhürunu murad ettiği zaman yaratmıştır. Bu, onun tüm kâi- 
nata yayılmış olan ehadi tecellisidir. Bu tecelli mazharlara göre husüsi- 
leşir ve yenilenir. İzniki'ye göre bu husüsileşme o şeyin yalnızca tek 
bir ta'ayyünle zuhür etmediğine de işaret etmektedir. Buna örnek ola- 
rak içindeki bir damlanın durumuna bakarak okyanusun anlaşılama- 
yacağıdır. İşte “Bakan kimse için görünen hiçbir yerde temeyyüz et- 
mez/lâ yetemeyyezü li nâzırin fi manzürin” ifadesinden maksat, o şe- 


132. Atpazâri, Misbâbu”l-Kalb, 11b. 

133. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 103; Atpazâri, Misbâbu'/-Kalb, 11b. Fenâri, sebep 
olan bu şeyi aynı zamanda genel varlığa (vucüd-ı 'âmm) benzetmektedir. 
Genel varlık, hissi cüz'iyyâtın zuhürunda sebep olmakla birlikte, herhangi 
bir zuhürla ta'ayyün etmez, bilakis zâtıyla ta'ayyün eder. Bu, onun umümi- 
liğiyle beraber hakikatleri birleştirme özelliğinden de kaynaklanmaktadır. 
Genel varlığın mezkür sebeple bir diğer benzerlik yönü de tıpkı onun gibi 
bâtınlık mertebelerinde akli ve nefesi ta'ayyünle ta'ayyün etmesidir. (Bkz.: 
Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 103.) 
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yin muayyen, cüz'i ve husüsi zuhürunun o şeyin tümel yönünü karşı- 
lamamasıdır.3* 


Varlıkların zuhürunda sebep konumunda olan şeyin mâhiyetini 
izah ettiği bu kaidede Fenâri, mezkür zuhüra ilişkin, muhakkiklerin 
üzerinde durduğu ve kendisinin de eserinde pek çok yerde temas etti- 
ği bazı bilgiler vermektedir. Fenâri'nin Konevi'ye ait bir Fatihâ Süresi 
tefsiri olan İ'câzü/-beyân'dan aldığı ve beş maddede toplanmış olan 
hususlar özet halinde şunlardır: 1. Mevcüdâtın tamamı, ilâhi isimle- 
rin tecellilerinin süretleri, asli durumları ve ilmi nisbetlerinin maz- 
harlarıdır. Bir şeyin süreti ise onun kendisiyle zuhür ve ta'ayyün etti- 
gi şeydir. 2. Her bir şeyin süret ve şahitlikten oluşan bir zâhiri, ruhu, 
mânâsı ve gaybından oluşan bir bâtını vardır. Tüm süretlerin “Zâhir” 
ismine, tüm hakikat ve manâların ise “Bâtın” ismine nisbeti vardır. 3. 
Her bir varlık; manâsı, rühâniyeti veya her ikisi bakımından, süreti- 
ne -mertebe ve üstünlük noktasında- takaddüm eder. Yine her süret 
için, ilim yönünden -nüzül halinde değil de, urüc halinde iken- bir ev- 
vellik de söz konusudur. Aynı zamanda bu süretin cüz'i, insâni ruhla- 
rın mecâzi inşâdan sonra ta'ayyün etmesi yönünden de evveliyeti var- 
dır. 4. Âlem emir ve halk/yaratma mertebeleri arasında sınırlandırıl- 
mıştır. Halk âlemi, alt unsurdur ve emir âlemine tâbidir. 5. Nur olan 
ilm-i ilâhinin iki nisbeti vardır: a) Zâhiri nisbet, b) Bâtıni nisbet. Zâ- 
hir nisbet, tafsili vucüdi süretlerden ibarettir ve hissedilen/mahsüs nür 
bu nisbetin hükmüdür. Bâtıni nisbet ise, nürun ve zâhir vucüdun ruhu- 
nun manâsıdır, bu da gaybi, külli hakikatleri ve manâları açıklar. Bura- 
dan da onun kendisi, vahdeti ve aslı bilinir ki, bu da Hakk'ın ta ken- 
disidir. Hakk'ın asli isimlerinden ve zâti şe'nlerinden ibaret olan hü- 
viyetinin nisbetleri de bâtıni nisbete dahildir. Hakk'a ya da âleme ve- 
va farklı iki nisbetle her ikisine de has olan tüm hakikatler de bu şe- 
kildedir. Mevcüdâtın süretleri nurun nisbetlerinin zâhiridir, ma'külat 
ise onun ta'ayyünâtının bâtıni nisbetleridir.!35 


134.  İznikibu tahkik kaidesinin şerhinde Fenâri'nin ifadelerini yeterince açık bul- 
mamış ve bazı izahatlarda bulunmuştur. (Bkz.: İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, 
vr. 32b.) 

145. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 101-102. Ayrıca bkz.: Konevi, İ'cdzü'l-beyân, 
s. 102-103, (Fâtiha Süresi Tefsiri, s. 143-144). 
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Bir şeyin zuhüruna sebep olan şey, kendiliğinde yalnızca sebep- 
tir, onun temeyyüz ve ta'ayyüne uğrayarak başkalaşması ancak bâtın- 
lık mertebelerinde söz konusudur. Yani, hariçte sebeplerin zuhüru ger- 
çekleşmez. Varlıkların zuhürunun esas sebebi ise küll'de müessir olan 
Cenâb-ı Hakk'ın külli tecellileridir. Bu tecelliler ise her anda her maz- 
hara göre yenilenmektedir. Dolayısıyla Hakk'ın yalnızca tek bir maz- 
hardaki zuhüruna bakarak onun hakkında hüküm vermek, bir şeyi sa- 
dece belli sınırlar içinde tarif etmek olacağından uygun değildir. 


e) Varlıkların Zubüru: Zâbir-Mazhar İlişkisi 


“Acaba hangi durumlarda bir şey zâhir ve mazhar olabilir veya han- 
gi varlık bu özelliğe sahip olabilir?” sorularının cevabını verebilmek 
için, öncelikle zâhir ve mazhar kavramlarına, zuhürun sürecine, bun- 
ların ilâhi yönü olan Zâhir ve Bâtın isimlerinin fonksiyonuna ve bun- 
larla alakalı diğer bazı hususlara temas etmek gerekmektedir. İşte biz 
de konuya girmeden önce, Fenâri'nin ve diğer şârihlerin bu kavramla- 
ra verdikleri anlamlardan bahsetmek istiyoruz. 

Fenâri'ye göre, mazhar, bir şeyin kendisiyle ortaya çıktığı (zuhür et- 
tiği) ve akledildiği süretinden ibarettir. Bir başka deyişle, mazhar gaybi 
hakikatleri izhâr eden bir sürettir.!3* Onun süret kavramıyla kastettiği 
şey aslında aslında mazhardır. Çünkü mazhar bir şeyin zuhürunu sağla- 
makta, onu gayb özelliğindeki bâtın hâlinden çıkarıp, şehâdet özelliğine 
sahip zâhir niteliğine kavuşturmaktadır. Zuhür söz konusu olduğunda 
“hakikatlerin kendilerine ait hususi nitelikleriyle donanarak belirlenme- 
si” şeklinde tarif edebileceğimiz ta'ayyün akla gelmektedir. Çünkü bir 
şeyin zuhüru onun kendi zâtındaki ta'ayyünüdür. Ortaya çıkmak, gö- 
rünmek anlamındaki zuhür,"7 bu izhârın yansıyacağı bir mahalle, yani 


136. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 109. 

137. Kâşâni, Tasavvuf Sözlüğü, s. 358. Suad el-Hakim, zuhür kelimesinin bir şe- 
yin ortaya çıkması anlamına gelmesinden hareketle, öğlen vaktine zuhr ve 
zâhire dendiğine dikkat çeker. Öğlen, gündüzün en aydınlık ve açık zama- 
nıdır. Terimle ilgili bir diğer kullanım ise zahr/sırt kelimesinde kendini gös- 
terir: Zuhürun bâtınlığın karşıtı olması sebebiyle insanın sırtına zahr, den- 


İLM-İ İLÂHİ VE ONUN TAHKİK KAİDELERİ e 345 


mazhara bağlıdır. Başka bir deyişle mazhar olmadan zuhürdan söz edile- 
mez. Mazharlar ise âlemdeki kesretin sebebidir. Zira İbn Arabi, Hakk'ın 
mümkinlerde zuhür ettiğini ve mümkinlerin de Hakk'ın mazharları ol- 
duğunu zikreder. Hatta mazharın isti”dâdı vasıtasıyla zuhür edene isim 
verilir, yani zuhür edene isim veren mazhardır. Çünkü bütün eşyada 
zuhür eden tektir, fakat mazharın isti'dâdına göre şey farklılaşmakta, ço- 
galmakta ve husüsi bir kimlik ve isim kazanmaktadır. Bu nedenle zuhür 
edenin özellikleri birbirinden farklıdır. Mazharlar kendilerinde zuhür 
eden yönünden değil, kendi hakikatleri yönünden çoktur. Bu nokta- 
da, Hakk'ın mümkin hakikatlerin mazharlarında zuhürunun, mümkin- 
lerin isti”dâtlarına bağlı olduğunu söyleyebiliriz. 


Mazhar olmaksızın zuhür olmayacağı gibi, zuhürun farklılaşması da 
müellifimizin “kâbil (kabul edici)” olarak adlandırdığı mazhara bağlıdır. 
Bu, muhakkik süfilerde yaygın olan bir anlayıştır. Vucüdun zuhür et- 
mesi için, zâhirin mazharda intibâı, yani ona kendi kimliğini yansıtarak 
onda meydana gelmesi gereklidir. Zuhür, zâhir-mazhar ilişkisi bakımın- 
dan olduğu gibi, zâhirlik-bâtınlık yönüyle de ikili bir yapıdadır. Bir di- 
ger ifadeyle, her şeyin bir zâhiri vardır ki, o şeyin süreti ve görünen yö- 
nünü temsil eder. Bir de bâtını vardır ki, o da o şeyin manâsı, hakikâti 
ve gaybi tarafıdır. Fenâri her bir hey'et ve ictimâ'ın, yani birleşmenin, 
önceliğe (evveliyet) ve mazhar (mazhariyet) olma özelliğine sahip oldu- 
Bunu ifade eder. Bu mazhar veya ictimâ vasıtasıyla zuhür ve ta'ayyün 
eden şeyin ise zâhir olma (zâhiriyyet) özelliği taşıdığını belirtir. Bu bir 
bakıma ayna ve onda yansıyan görüntü arasındaki ilişki gibidir. Ayna, 
ilzerine yansıyan görüntü ile kaplandığında kendisi görünmez olur. Gö- 
rülen yalnızca o yansıyan şeydir. Buradan hareketle ayna mesâbesinde- 
ki mazharlar bâtın iken, onda yansıyan görüntü zâhirdir. Şu kadar ki, 
aynada yansıyan şey, (cisim, süret vs.) görüntünün oluşmasından önce 
Je var olduğu, yani ona takaddüm ettiği için bâtınlık yönüne sahiptir.'* 


miştir ki, burası insanın içinin zıddıdır. (Bkz.: Hakim, İbnü'/-Arabi Sözlü- 
gü, 5.714.) 

LK. İbn Arabi, el-Futizhdt el-Mekkiyye, c.Il, s. 224. Ayrıca bkz.: Hakim, İb- 
nü'l-Arabi Sözlüğü, s. 718. 

149,  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 111, (Konevi, en-Nefahât, s. 43, (İlâbi Nefhalar, 
s. 60)'dan naklen). 
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Müellifin varlıkların zâhir ve bâtını birleştirme özelliğini zikretmesi 
zuhürla ilgili bir başka tahkik kaidesine zemin oluşturmaya dönüktür. 
Bu temel prensibe göre, herhangi bir hakikatin mazharının, yani o şeyin 
ta'ayyün ve zubür etmesini sağlayan hakikatinin, bu mazharlık yönüy- 
lezâhir olması mümkün değildir. Eğer hem mazhar hem zâhir olursa, o 
zaman bu ikisinin taayyünü bir başka şeye bağlı olur ki, bu da sürekli 
devreden imkânsız bir sonucu doğurur. Aynı şekilde bu mazharın biz- 
zat kendisi olarak bir başka şeyde zâhir olması da mümkün değildir. Bu 
şey, hem mazhar olduğu gibi hem de bizâtihi zâhir olursa, kendisi dı- 
şındaki şeylerden müstağni ve bir sürete muhtaç değil demektir ki, bu 
da muhal durumlardandır. Mezkür kaideye göre bahsi geçen mazharın 
bir başka şeyde zâhir olması da yine söz konusu değildir. Aksi takdirde 
meydana gelen ta'ayyünün bu mazhardan değil de, zâhir olduğu diğer 
şeyden kaynaklanması gerekir ki, bu da imkânsız olan bir başka durum- 
dur." Kaidenin biraz daha net anlaşılabilmesi için şunu belirtmeliyiz 
ki, bir aynın zuhür etmesinde vasıta olan mazhar, bizâtihi olarak, ya- 
ni bu mazharlık yönüyle zâhir olmuş değildir. O, bir süret aracılığıyla 
hakikatin zuhür etmesini sağlayan bir mahalden ibarettir. 


Fenâri'nin zuhür kaidesi olarak adlandırdığı temel prensibe gö- 
re, ta'ayyünde zâhir mazhara tâbi iken; zuhürda mazhar zâhire tâbi- 
dir. Ancak yukarıda bahsi geçen mazharın aynı zamanda zâhir olama- 
yacağı hususunun bir istisnâsı bulunmaktadır. O da sadece kendi hal- 
lerinin aynında zâhir olan şeydir. Bu şeyin zâhir olduğu halleri, ken- 
disinden farklı olmayan zâti yönleridir ki, bu durumda zât zâhir; hal- 
ler ise mazhar olur.!* 


Bu istisnâi kuralın anlaşılabilmesi için zât ve hâlin izah edilmesine 
ihtiyaç duyulmaktadır. Nitekim Fenâri de öncelikle bu izahları yap- 
mıştır. Bir şeyin halleri, onun zâtının aynı olan nisbetlerinin süretle- 
rinden ibârettir. Daha açık bir tabirle, bu hallerin o şeyin zâtının aynı 
olduğunu söyleyebiliriz. Onun zâtı ise her birinin zuhürunu sağladığı 


140. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 111; Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 14, (Tasavvuf Me- 
tafiziği, s. 15). Atpazâri'ye göre bu tahkik kaidesi şunu ifade eder: Zâhirin 
ta'ayyünü, mazharın ta'ayyününe tâbidir; mazharın zuhüru ise zâhirin zuhür 
etmesine bağlıdır. (Bkz.: Atpazâri, Misbâhw'l-Kalb, vr. 11b.) 

141. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 111. 
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hallerinin oluşturduğu bütündür. Bir şeyin hallerinin kendisinin ay- 
nı olması sebebiyle bir ittihâd söz konusu olmaktadır. Böylece o şey, 
hallerinde zâhir; zâtının gaybı için de mazhardır. Burada ilave edil- 
mesi gereken bir husus daha vardır ki, o da, bu zâtın zuhürunda bir 
devrin/teselsülün söz konusu olmamasıdır. Zira onun zuhüru gaybı- 
na bağlı olup, kendisinden başkasında zâhir olmadığı gibi bizzat ken- 
disi de zâhir değildir.!*? 

Müellifin istisnâi olarak zikrettiği durum; Hakk'ın hem zâhir hem 
mazhar olma özelliğinin teorik bir ifadesidir. Zira Hak, kendisinden 
farklılaşan şe'nlerinde zuhür ederken, onlar için bir mazhar haline de 
gelmektedir. Konevi'nin eserlerinde sıklıkla zikrettiği “Sen O'nun ayna- 
sısın, O da senin hallerinin aynasıdır” sözü Hakk'ın mezkür özelliğini 
veciz bir şekilde ifade etmektedir.!* Ayna, meclâ, mazhar, ayn vb. diye 
isimlendirilen her şey, aralarındaki hüküm farklılığına rağmen, Hakk'ın 
zâtına ait hallerin süretlerinin ta'ayyünlerinden ibarettir. Hak, hüviye- 
tinin bâtını açısından, birbirinden farklı hallerinin her birisinin aynın- 
da tecelli eder; bu haller, Hak için ve birbirleri için zuhür nisbeti açı- 
sından, Hak ile ve Hak'tan ta'ayyün ve zuhür etmişlerdir. Özetle belir- 
telim ki, bir şeyin hem zâhir hem de mazhar olması söz konusu değil- 
dir. Ancak bunun tek bir istisnâsı bulunmaktadır. Halleri zâtının aynı 
olan varlık hem zâhir hem mazhar olabilme özelliğine sahiptir. Bu var- 
lık ise yalnızca Cenâb-ı Hakk'ın varlığıdır. Dolayısıyla onun hem zâhir 
hem mazhar olması mümkündür. 


142. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 112. Üzerinde konuşulan tahkik kaidesi oldukça 
girift ve anlaşılması zor bir yapıya sahip olmasına rağmen Fenâri bu bahisleri 
mümkün olduğunca açık hale getirmeye çalışmıştır. Mevzüyu en iyi kavra- 
yıp en anlaşılır halde şerh eden şârih olma özelliği bu noktada müellifimize 
aittir. Zira diğer şârihler mezkür kaideyi büyük ölçüde Fenâri'nin ifadele- 
rini aynen kullanarak veya ondan büyük ölçüde esinlenerek açıklamaya ça- 
lışmışlardır. Bu da Miftâhu'l-gayb şerhçiliğinde Fenâri'nin ne kadar önemli 
olduğunu gösteren önemli bir örnektir. (İlgili pasajın şerhleri için bkz.: İz- 
niki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 33b-35a; Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 
53b-56b; Atpazâri, Misbâhw'l-kalb, vr. 11b-12a; (müellifi meçhul), Esrd- 
ru'ş-şühüd, vr. 18a-19a.) 

143. Fenâri, Misbâbwl-üns, s. 112. Konevi, İ'câzü'l-Beyân, s. 217, (Fâtiha Süre- 
si Tefsiri, s. 311). 
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Ehadi zât, -ahvâli ve nisbetleri olan mazharlarının çokluğuyla çok 
olarak kabul edilse de- “muzhir zâhirdir”; ve aynı zamanda da bütün 
mazharlarda “mütecelli bâtın”dır. Eser/tesir ise işaret edilen hallerden 
birisidir ve gerçekte sadece zuhür edenin bâtınına nisbet edilmesi gere- 
kir. Hakk'ın zuhür ve bâtınlık nisbeti, bizim hallerimize bağlı olan id- 
râklerimizle ta'ayyün eden iki itibardır.!* 


Konevi, mazhar olduğu halde aynı zamanda zuhür edenin Hak ol- 
duğunu ifade eder ve kâmillerin de bu özellikten bir pay aldığını be- 
lirtir.'* Fenâri'ye göre bu durum onlarda “el-Câmi“” isminin mazhar- 
lığı cihetinden tahakkuk eder. Buna örnek olarak büyük meleklerden 
Cebrâil, Mikâil ve Azrâil'in tek bir anda, yüz binlerce mekânda fark- 
lı süretlerde zuhür etmesi verilmektedir. Aynı şekilde kâmillerin ruh- 
ları ve nefsleri de tıpkı Hak gibi sonsuz tecellilerin süretleriyle tecelli 
etmektedirler. '* 


Abdurrahman Bursevi, kâmillerin Hakk'ın söz konusu özelliğinden 
aldıkları payı şöyle izah etmektedir. Kâmilin her âlem, hazret ve ma- 
kamda zuhüru vardır. Bunlar onun hallerinden ibarettir. Aynı zaman- 
da o, kendisinden ta'ayyün etmemiş şeyler için de mazhar özelliğinde- 
dir. Hiçbir âlem, hazret ve mertebe, kâmile mahsus bir mazhar olmak- 
tan uzak kalamaz. İşte kâmilin mutlak tasarrufunun hükmü, bu âlem- 
deki câmi mertebesi cihetinden, bu kemâli mazhar vasıtasıyla bâki ka- 
lır. Böylece Hakk'ın eser ve yardımı o kâmil ile bu mevtın, hazret ve 
âlemdeki mazhara ulaşır.!*7 


Burada açıkladığımız tahkik kaidesinden bağımsız olarak Fenâri, 
zâhir ve mazharın fâiliyet ve kâbiliyet özelliklerine de dikkat çekmek- 
tedir. Buna göre fâiliyet zâhirin, kâbiliyet de mazharın vastfıdır. Bir şe- 
yin kendisinde tesirinin olması mümkün değildir, bu sebeple tesiri ka- 
bul edecek bir mahalle ihtiyaç duyar ki, bu mahal mazhar veya bir di- 
ger deyişle kâbildir.'* 


144. Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 658. 

145. Konevi, Miftâbwl-gayb, s. 14, (Tasavvuf Metafiziği, s. 15). 
146. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 113. 

147. Bursevi, Şerhu Miftâhi'i-gayb, vr. 10a. 

148. Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 114. 
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Cenâb-ı Hak'tan dâimi olarak yayılan varlık tecellisi, ancak bir 
kâbil, bir başka deyişle bir mazhar bulduğu takdirde, husüsi bir karak- 
ter kazanmaktadır. Çünkü varlık tecellisini alan kâbillerin farklı isti?dat- 
ları, âlemdeki çeşitlilik ve zuhüra sebep olmakta, muhtelif varlıkların 
vucüda gelmesini sağlamaktadır. 


f Bilginin Gerçekleşme Şartı: Uygunluk/Münâsebet 


Konevi, bilginin elde edilebilmesinde temel şart olarak, bilen ve bi- 
linen şey arasında bir uyum olmasına vurguda bulunmaktadır. Bu nok- 
tada ileri sürdüğü tahkik kaidesine göre “Bir şey, kendisi dışındaki bir 
şeyle ve o şeyin farklı ve zıt olması yönüyle bilinemez.” Bilakis bu 
iki şeyi birleştiren münâsip bir vecihle bilinir. Bu, bir anlamda bir şe- 
yin başka bir şeyle/gayr değil de kendisiyle bilinmesinin bir ifadesidir.!*9 
Kaidenin devamında Konevi örnek olarak, “Bir olarak bir'in çok olma- 
sı yönüyle çokluğu bilmemesi”ni vermektedir.!5! Örneği anlamak için 
şu ilkenin zikredilmesi gerekir ki, bilme/keşf, kapalı olan şeyin onu bi- 
len kimsenin kalbinde zuhüru, yani açığa çıkmasıdır. Dolayısıyla bir şey 
kendisiyle onu bilen arasındaki perdenin kalkmasından sonra bilinir. 
Bilen ve bilinen arasında bir farklılık meydana getiren engel ve perde- 
nin giderilmesi, bir uyum ve münâsebet ortaya çıkarır ki, bu da bilgi- 
nin gerçekleşmesini temin eder. Fenâri'nin zikrettiği bu izah, muhak- 
kiklere mahsus tahkik tavrının açıklanmasıdır. Nazari yöntemde ise, bir 
şeyin bilinmesi, bilinmek isten o şeyin şekli veya tanıma bağlı bir tarifi 
yapılarak gerçekleşir. Yani, bir şey, tahkik metoduna göre bilen ile bili- 
nen arasındaki perdenin kalkmasıyla; nazari metoda göre ise, o şey ta- 
nımlanarak bilinir. 


Fenâri, burada, bilginin gerçekleşmesinde tarif ve tanımın (el-hadd) 
bilinmesinin fonksiyon ve katkısı üzerinde durmaktadır. Bir şeyin ta- 


149. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 14-15, (Tasavvuf Metafiziği, s. 15); Fenâri, Mis- 
bâbu'l-üns, s. 116. 

150. Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, s. 10a. 

ISI, Konevi, Miftâbu'l-gayb, s. 15, (Tasavvuf Metafiziği, s. 16); Fenâri, Misbd- 
bw'l-üns, s. 116. 
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nımının bilinmesi, o şeyin hakikatlerinin değil de sübüti ve selbi nis- 
betlerinin müteallıklarının bilinmesinden ibarettir. O şeyin hakikatleri 
nazar yolu ile bilinemez. Dolayısıyla tanımı vasıtasıyla bir şeyin bilgisi- 
ne ulaşmak, o şeyin hakikatlerinin gaybi hazretteki mutlaklık ve basit- 
liği açısından bilinmesi demektir ki, bu nazari metodla elde edilebile- 
cek bir bilgi değildir. Bu durumda nazâri tanımlar, bir şeyin hakikatini 
tarif etmek yerine zihni mertebede aklın varsaydığı şeyler olduğu için, 
bunlar vasıtasıyla o şeyin zâtının bilinmesi söz konusu olmamaktadır.!*? 
Fenârnin tahkik ve nazar tavrını mukayese etmesinde şunu görmek- 
teyiz: ma'rifetin gerçekleşmesi için âlim ile ma“lüm arasında sağlanma- 
sı gereken uyum, yani münâsebet yalnızca, tahkik tavrının ileri sürdü- 
ğü “bu iki şey arasındaki perdenin giderilmesi” yöntemiyle sağlanır. 


Abdurrahman Bursevi, nazari olarak bir şeyi tarif etmenin, o şeyi 
tanımada ve bilmedeki katkısının sınırlı olmasını şöyle izah etmekte- 
dir: Bir ilmin sırrını bilen kişi, o ilmi tarifinde bazı özellikleri açısından 
ilmin mertebesine dikkat çekmeyi amaçlar, yoksa tam olarak ilmi ta- 
rif etmeyi istemez. Bu dikkat çekici ilmin de bir sırrı vardır. Bu da tarif 
edenin, ilmin hükümlerinden veya sıfatlarından birisini bilmesidir. Bi- 
naenaleyh, ilmi bilmekten meydana gelen miktar, başka bir şey ile de- 
gil, sadece bu hüküm ile meydana gelir. Bu durumda herhangi bir şey, 
bizzat kendisinin tarif edeni (muarrif) olmaktadır. Fakat bu tarif, o şe- 
yin ehadiyyeti açısından değil, nisbetleri açısından yapılmış bir tarif- 
tir.53 Görüldüğü gibi şârih, tarifin bir şeyin hakikatini tam olarak ifa- 
de noktasındaki eksikliğine dikkat çekmektedir. Bu da gerçek bilginin 
âlim ile ma'lüm arasındaki perdenin kalkmasından ibaret olan münâ- 
sebet olmaksızın elde edilemeyeceğinin bir ifadesidir. 


Bu kaidede geçen “bir”in “bir”lik yönüyle çokluğu bilememesinin 
istisnâsı, çokluğun birlerden oluşması yönüyle “bir” tarafından bilin- 
mesinin mümkün olmasıdır. Zira çokluğun kendisine mahsus bir birliği, 
birliğin de nisbi bir çokluğu vardır ki, onunla taalluk ve taayyün eder."5* 
Vahdetin sahip olduğu bu nisbi kesret, onun ikinin yarısı, üçün üçte biri 


152. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 116. 

153. Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 10a, (Konevi, İ'câzü'l-beyân, s. 50, (Fâti- 
ha Suresi Tefsiri, s. 86)'dan naklenJ. 

154. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 117, 657. 
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olarak telakki edilmesinden kaynaklanmaktadır. Birin bu vehmi çoklu- 
gu, hakiki ve vucüdi olmayıp, itibâri bir nisbettir. “5 Vahdetin kendisini 
meydana getiren cüzleri, işte bu bahsettiğimiz çokluğun ta kendisidir. 
Dolayısıyla, vahdet ve kesret arasındaki bu uyum neticesinde mutaba- 
kat tahakkuk eder ve bunların birbirleriyle irtibatı gerçekleşir ve böy- 
lece bilgi meydana gelir."56 

Fenâri, aralarında bir çeşit irtibat olan her şeyde bu münâsebetin 
olması gerektiğine dikkat çekmektedir. Ona göre, bir şey, kendisi dı- 
şındaki bir şeyi aralarında bir münâsebet olmaksızın talep edemez. Bu 
münâsebet, bu iki şey arasındaki farklılığı (imtiyaz) ortadan kaldırma- 
sı zorunlu olan, birleştirici bir durumdur (emrun câmi'un). İşte, tâlib/ 
isteyen ile matlüb/istenen arasında mevcüd olan bu münâsebet son de- 
rece rakiktir ve birinin hükmünün diğerine geçmesini, yani aralarında- 
ki irtibatı sağlamaktadır."97 


Kaidenin bu yönü Hakk'ın hangi yönden bilinip hangi husüsiyetle 
bilinemeyeceği konusuna da ışık tutar. “Hakk'ın Bilinebilirlik Yönü” 
konusunda da detaylı olarak ele alacağımız üzere, Hak, hiçbir varlıkla 
ortak bir yönü olmayan zâti ehadiyyeti bakımından bilinemezken, mah- 
lükâtta da bulunan vâhidiyyeti açısından bilginin konusu olabilmekte- 
dir. Bunu sağlayan, bilen ile bilinen arasındaki münâsebet yani ortak 
yöndür. Bu hususa Konevi, Miftâhu'l-gayb'da, “insanın varlığın birliği- 
ni, gerçek bir birlikle idrâk etmesi sahih değildir”!58 diyerek işaret eder. 
Kısaca, birlik ve çokluktan birisinin diğerini bilmesinin nedeni, birbirle- 
rini içermiş olmalarıdır; bu şey onları birleştirerek bilginin oluşmasını 
sağlamaktadır. İşte bu noktada Abdurrahman Bursevi de Hakk'ın tam 
olarak bilinemeyişini, bahsettiğimiz münâsebet hükmü açısından açık- 
lumaktadır. Ona göre, Hakk'ın ma'rifetinin tam olarak elde edileme- 
mesinin sebebi, sonlu ile sonsuz arasında bir münâsebetin olmamasıdır. 15? 


155. Bursevi, Şerhu Miftâhi'i-gayb, vr. 10b. 

156. Atpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr. 12a. 

157. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 246. 

ISR. Konevi, Miftâhbu'i-gayb, s. 19, (Tasavvuf Metafiziği, s. 22). 

159. Daha fazla bilgi için bkz.: Bursevi, Şerhu Miftâhi'i-gayb, vr. 24b. Konevi, 
sonsuz ve mutlak olan Hak'tan gelen bilgi veya herhangi bir şeyi, insanın, 
ancak kendi mukayyed ve sonlu olan özellikleri ölçüsünde bilebileceğini ve 
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Özetle, bir şeyin bilinmesinin temel şartı, o şey ile onu bilmek iste- 
yen kişi arasında bir münâsebetin bulunmasıdır. Bu münâsebeti elde et- 
mek için bilen ve bilinen arasında, bilmeye mâni olan engellerin kalk- 
ması gereklidir. Kaidede zikrettiğimiz temel şart olan münâsebet esa- 
sen, her türlü marifet için geçerlidir. Mesela, Hakk'ın bilinmesi, hem 
onun hem de insanın sahip olduğu vâhidiyyet ile sağlanan münâsebet 
sayesinde gerçekleşmektedir. Dolayısıyla Hakk'ın yalnızca kendisine 
mahsus olan ehadiyyeti ile bilinmesi, insanın ona münâsib vasfının bu- 
lunmaması sebebiyle imkânsızdır. 


g) Tesir-Teessür İlişkisi 


Varlıkların birbirleriyle tesir-teessür ilişkisinin ele alındığı bu tah- 
kik kaidesine göre, “Hiçbir müessir, arasında bir nisbetin bulunmadı- 
ğı başka bir şeye tesir edemez.”!“9 Çünkü meydana gelecek olan ese- 
rin varlığı bu nisbete bağlıdır, yani bu nisbet, eserin lüzümunu iktizâ 
etmektedir. Fenâri diğer Miftâbu'l-gayb şârihlerinden farklı olarak bu 
nisbeti tesirin lâzımı şeklinde değerlendirmekte ve onun gerekliliğini 
bu bağlamda açıklamaktadır. 


Kaidenin izahına geçmeden önce, tesir ile Fenâri'nin ne kastettiği- 
ni belirtmek gerekmektedir. Müellifimize göre bir şeyin bir şeydeki te- 
siri, ondaki muktezâsını elde etmektir. Eğer bir müessirin tesirde bu- 
lunduğu şeyde (müesser fih) tesirin lâzımı olan şey bulunmazsa, o za- 
man bu tesir, kendisine özgü olan muktezâsından ayrılmış olur ki, ese- 
rin husüsi olan bu muktezâsından ayrılması imkânsızdır."9! Teorik ola- 
rak ifade edilen bu durumu Misbâbü”l-üns'ü tahkik eden Mir Seyyid 
Muhammed Kummi şu somut örnekle açıklamaktadır: Ateşin sudaki 
tesiri, ondan ateşin muktezâsını elde etmektir ki, bu da suyun ısınması, 
yani sıcaklığının yükselmesidir (hararet). Sıcaklık ateşin lâzımıdır. Eğer 


kabul edebileceğini belirtmektedir. |Bkz.: Konevi, en-Nefabâtü”l-İlâhiyye, 
s. 144, (İlâhi Nefhalar, s. 183.)| 

160. Konevi, Miftâbu'-gayb, s. 15, (Tasavvuf Metafiziği, s. 16); Fenâri, Misbâ- 
bu'l-üns, s. 118. 

161. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 118. 


İLM-İ İLÂHİ VE ONUN TAHKİK KAİDELERİ » 353 


ateş için suyun ısınmasında herhangi bir iz veya eser olmazsa, yani su- 
da ateşe ait herhangi bir unsur bulunmazsa, bu durumda sıcaklık, ateş- 
ten ayrılmış demektir.!52 Bir başka deyişle, ateş, asli özelliklerinden bi- 
rini kaybetmiş demektir ki, bu muhaldir. Abdurrahman Bursevi, bura- 
da, bir şeyin kendisine zıt ve kendisinden temeyyüz ederek ayrılan bir 
şeyde tesirde bulunmasının mümkün olmadığını belirtmektedir. Mese- 
la bir olan şey, bu birlik yönüyle çokluğa, onun çokluk özelliği taşıma- 
sı yönünden tesir etmez.!63 

Söz konusu tahkik kaidesine göre bir şey, arasında bir nisbet bulun- 
mayan bir başka şeyde tesir edemezken “Kendisinden bir cüz? taşıyan 
ve aralarında ortak bir nisbet bulunan şeyde tesirde bulunur. Bu nis- 
bet ise bu tesirin mahalli ve mahallin onu davet etmesidir.” Öncelikle 
belirtmeliyiz ki, bir nisbetin kendisine müntesib olan iki şeyde de bir 
payı bulunmaktadır. İşte bu pay sayesinde, o nisbete müntesib olan iki 
şey birleşmekte, daha açık bir ifadeyle ortak bir zeminde bir araya gel- 
mektedir. İşte kaidede nisbet ile kastedilenin tesirin mahalli ve o ma- 
hallin tesiri çağırması olduğu vurgulanmaktadır. Bu da yine tesir ile te- 
sir edilen şeyin ortak noktası demektir ki, bir itibarla müessir olurken 
bir başka itibarla müesser fih/etkilenen olur. Yani, tesirin mahalli olan 
nisbet, bir itibarla müeesir, bir başka itibarla müesser fih olmaktadır.!6* 
Dolayısıyla tesirin gerçekleşmesini sağlayacak bir nisbet, başka bir de- 
yişle münâsebet elde edilmektedir. 

Mezkür kaidede teorik yönleriyle ifade edilen bu münâsebet aynı 
zamanda Hak'tan gelen varlık emrinin mevcüdât tarafından kabulünü 
dde sağlamaktadır. Zira söz konusu uyum a'yânın bu emri kabul isti'da- 
lim temin etmektedir. Bunun yanı sıra varlığın Hakk'ı tanıyabilmesi 
de aralarındaki bu münâsebetin gerektirdiği ortak bir nisbet sayesinde 
gerçekleşmektedir.“5 Fenâri tahkik meşrebine göre bir şeyin kendisin- 
Jen başka bir şeyi, kendisinden farklı oluşu açısından sevmesi imkân- 
162. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s.118. 

168. Konevi, İ“câzü'l-beyân, s. 30, (Fâtihâ Suresi Tefsiri, s. 57); Bursevi, Şerhu 
Miftâhi”l-gayb, vr. 10b. 

164.  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 119. 

I6S$. o Münâsebet türleri ve ortak nisbet hakkında bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, 
s. 265-272. 
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sızdır, der. Buna göre Hakk'ın halkı sevmesi de aradaki münâsebet sa- 
yesinde mümkün olmaktadır.!66 


Bu halde şey, kendi nefsinde müessirdir; fakat bu tesir, müessirden 
bir açıdan kendisinden farklı olan şeydedir. Ya da müessir, sadece bir baş- 
ka mertebe veya mevtında, belli bir ayrılık ile, özel bir zuhüru olan şey- 
de müessirdir. Bu zubür, tesir eden ile edilen arasında belirli bir farklılığı 
izhâr etmiş, hakikati ve birliği bulunduğu hal üzere kalsa da, belirli bir 
çeşitlenmeyi gerektirmiştir. İşte aralarındaki bu farklılığa rağmen varlık, 
ilim gibi ana hakikatlerin sırrıdır.!97 Fenâri'ye göre eşyâ başka şeylerde 
müessir değil, yalnızca kendi nefsinde müessirdir. Fakat hâlihazırda bir 
şeye etki ettiği görülen sebep ve illetler, eşyânın zuhürunun şartlarıdır. 
Zira kendisi dışında bir hakikate tesir eden herhangi bir hakikat yoktur. 


Burada akıllara, bir şeyden bir başka şeye ulaşan yardımın da bir 
çeşit tesir olduğu ve bunun nasıl gerçekleştiği noktasında bir soru ge- 
lebilir. Müellifimize göre bir şeyden bir başka şeye bir yardım dokun- 
maz; bilakis yardım, bir şeyin bâtınından zâhirine ulaşır. 

Fenâri, kaidenin iyice anlaşılması için sözü, zuhürda tesirin yerine 
getirir. Ona göre, izhâr edici olan, vucüdi nurun tecellisidir. İzhar, zâhir 
kıldığı şeyin hakikatinde bir tesir ile gerçekleşmez. Bilakis, esmâi nis- 
betler birbirleri üzerinde tesirde bulunur. Yani onların bir kısmı diğer- 
lerinin ortaya çıkmasında ve hükmünün hakikatte zuhür etmesinde bir 
sebep olur. A'yân-ı sâbite için herhangi bir eser, onun ilâhi, vucüdi te- 
cellide görünür olmasından dolayı söz konusu değildir; onun sadece bu 
tecellinin gaybında saklı olan çoğalmanın zuhüru ve ta'ayyünü yönüyle 
bir tesiri söz konusu olabilir. Başka bir deyişle, a'yân-ı sâbitenin, izhâ- 
rın şartı olan emrin zuhüru nisbetinde bir eseri olabilir. Yani onun, ken- 
dilerine mahsüs olan isti'datları ölçüsünde tecellilerle irtibatı vardır.!68 


Fenâri, bunlara binâen, Hakk'ın kendisi dışındaki bir şeyden etki- 
lenmekten münezzeh olmasına dikkat çekmektedir. Mümkinlerin haki- 
katleri de, Hakk'ın bu özelliğini taşımaları bakımından, Hak gibi müte- 
essir olmaktan uzaktırlar. Zira kemâli zevke göre, orada bir başkasının 


166. Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 557. 
167. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 15, (Tasavvuf Metafiziği, s. 16). 
168. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 120. 
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tesirde bulunması söz konusu olamaz.!“? Abdurrahman Bursevi, bir şe- 
yin “müessir” olabilmesinin gereklerini Konevi'nin Nxss'undan yap- 
tığı şu nakille açıklığa kavuşturur: Bir veya daha fazla şeyde müessirlik 
özelliğiyle nitelenen şeye, o şeyin hakikatine başka bir kayıt veya hâri- 
ci bir şartın bitişmesi söz konusu olmaksızın, mutlak anlamda o şeyin 
hakikatinde müessir olmadan, müessirlik vasfının bütünüyle verilmesi 
doğru değildir. Çünkü eşyâya mensup olan eserler, onların hakikatle- 
rinin lâzımlarından ibarettirler.!?9 


Molla Fenâri'nin buraya kadar yaptığı açıklamalar, her ne olursa 
olsun asıl müessirin Hak olduğunu izah etmeye dönük bir çabadır. Zi- 
ra gerçek müessir Hak ve onun zâti-ehadi tecellisinden başka bir şey 
değildir. Hakk'ın tesiri ise kendi gaybında saklı olan zâti-ilmi ta'ayyü- 
nünü kendi nefsinde zâhir bir süret olarak izhâr etmesidir. Ancak ken- 
di gaybında olan bir şeyi izhârı, kendi hüviyeti yönünden değil, esmâ'i 
nisbetleri, kendisini bilmesi ve kendisinde olan şeyin zâtını bilmesinin 
aynı olması yönünden gerçekleşir. Çünkü Hakk'ın tesiri, kudretle ger- 
çekleşir. Bu kudretin müteallıkı yani, irtibatlı olduğu şey, Hakk'ın zâti 
irâdesinin, Hakk'ın ilminde olan şeye tâbi olan ayniyetidir. Yani irâde 
ilimde olan şeye tâbi olur. Söz konusu ilim ise nefsinde ma'lüâm olan şe- 
yin ta'ayyününe göre ta'ayyün etmiştir. Hak yegâne müessir iken mü- 
teessir olan da vucüd-ı ilâhi yani Hakk'ın varlığıdır. Ancak onun mü- 
tcessir olması, yüce olan hüviyeti bakımından değil, celâ ve isticlâsı- 
nın kemâlini izhâr etmesindeki hikmetinin gerekliliği bakımındandır. 
Hakk'ın celâ ve isticlâsı ise onun mümkinlerin kâbiliyetleri ölçüsün- 
dde sahip oldukları hakikatlerinden ibaret olan şe'nlerinde gerçekleşir.!7! 
Küllde/tümellerde etkili olan hakiki müessir, Hak'tır; fakat bu tesir, 
onun mutlak-ehadi hüviyeti yönüyle değildir. Bilakis o, zuhürda ehadi 
sâtının mücerredliği ile, ta'ayyünde esmâ'i nisbetleri ile, kâbillerin is- 
ti“datlarıyla ta'ayyün etmiş zâti şe'nlerinde tesirde bulunur. "72 


Tesirin gerçekleşme şartına ait olan bu kaide üzerinde Fenâri ehem- 


169,  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 119. 

1'0. Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 11a, (Konevi, en-Nusüs, s. 136, (Vahdet-i 
Vucüd ve Esasları, s. 28)'den naklen.) 

1'1, Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 121-122. 

1'. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 657. 
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miyetle durmakta ve Hakk'ın eşyâ üzerindeki tesirinin keyfiyetini ayrın- 
tılarıyla izaha çabalamaktadır. Küll'de yani, tümellerde müessir olanın 
Hak olduğu ve bunun onun ehadi tecellisiyle gerçekleştiği daha önce 
ifade edilmişti. Ancak bu tesir, her bir nevi'de ve şahısta, Allah'ın isim- 
lerinden belirli bir isim itibariyle gerçekleşir. Müellif, bu noktada kul- 
ların tesirine de temas eder ki, onların kudreti ilâhi sünnetin icrasının 
dışına çıkmaksızın, zâhire göre müessirdir.!” 


Hak dışındaki varlıkların birbirlerine tesirinin kuvveti, o varlığın/ 
müessirin diğerinden/müesserden hoşlanmasına ve ona yakınlığına gö- 
re değişir. Bunun sebebi arada herhangi bir vâsıtanın olmaması veya 
vasıtanın azlığıdır. Müellif bu durumu Kalem-i A'lâ'nın küll için vası- 
ta olmasına benzetir. Külli nefis kendisinden alttaki şeyler için vasıta- 
dır. Aynı şekilde cisimler âlemine nisbetle Arş da bu şekildedir. Arş'ın 
hareketi cisimlerin hareketine yol açar. Fenâri bu durumun İşrâkile- 
rin kaidelerinde “Süfli berzah, âli berzaha boyun eğer ve ondan etkile- 
nir.” şeklinde ifade edildiğini zikreder.!”* Dolayısıyla, mutlak müessir 
olan Hak dışında, eşyânın da birbirine tesirinden söz etmek mümkün- 
dür. Ancak bunlardan hangisinin, hangi ölçüde müessir olacağı, o şe- 
yin Hak ile arasındaki vasıtanın azlığına göre belirlenmektedir. Bu iti- 
barla, Cenâb-ı Hak ile arasında vasıta olmayan veya çok az vasıta bu- 
lunan şeyler, başkalarına tesirde bulunma bakımından daha kuvvetli- 
dir. Bu da, varlıklar arasındaki tesir-teessür ilişkisini açıklayan tahkik 
kaidesinin farklı bir yönüdür. 


Buraya kadar tahkik kaidelerini yedi başlık altında işledik. Fakat 
Molla Fenâri, iki kaideden daha bahsetmektedir. Onun müstakil birer 
kaide olarak zikrettiği bu ilkeleri biz, bir önceki “Tesir-Teessür İlişkisi” 
adıyla ele aldığımız kaidenin alt başlıkları olarak incelemeyi daha uy- 
gun buluyoruz. Çünkü bunlar bize göre bir önceki kaidede esas olarak 
verilen kuralların izahı niteliğindeki detaylı ilkelerdir ve müstakil birer 
kaide hüviyeti taşımamaktadırlar. Bu itibarla biz de bu iki ilkeyi, son 
tahkik kaidesinin alt başlıkları olarak işlemeyi tercih ettik. 


173. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 124-125. İzniki, Fethu Miftâhi '-gayb, vr. 37a-37b. 
174. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 466. 
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Önceki kaidede de kısmen açıklandığı gibi tesir, Hakk'ın ilmine 
tâbi olan kudreti ve iradesi ile gerçekleşmektedir. Bu durumda Hak 
ya da fili tesirde bulunan bir müessir, ma'lüma tâbidir. Yani müessir, 
kendi ilminde sabit olan kudret ve irâdesinin muteallıkı olan bilgi- 
sine, bir başka tabirle, ma“lüma tâbidir. Tâbilikle kastedilen aslında, 
ma“lüma benzemesi ve ona mutabık olmasıdır. İrâdesi ilmine, kudre- 
ti söz konusu iradeye tâbi olarak Hakk'ın icâdı ve tecellisi tüm bun- 
lara göre ta'ayyün eder."”9 İşte tesir böyle gerçekleşir. Ancak bu tesir, 
kendisinden değil, kendisinin aynı olan ilmi hakikatlerdendir. Bahsi 
geçen durum, herhangi bir şey, müteessir olmadan müessir olamaz, 
kaidesiyle ifade edilmektedir. Bu, “Hakim” olan Hakk'ın hikmetiy- 
le, bir sebep göndermeden, füili/somut icâdı tercih etmeden öncedir. 
“Fikrin başı, amelin sonudur? sözünde ifade edildiği gibi, ilmi sta- 
tüde bir tesir burada vâki olmaktadır.!76 Bir şeyde zâhir olarak mü- 
essir olan şeyler, söz konusu tesir gerçekleşmeden önce bu tesir et- 
tikleri şeyden müteessir olurlar, daha sonra ise kendileri tesir eder- 
ler. Bu şey kendisinin tesirde bulunduğu şeyden etkilendiğini bilse 
de bilmese de durum değişmez. Konevi, Hz. Âdem'in, ilâhi süret ile 
#uhür etmesini ve ondan sonraki kâmilerin de onun süreti ile zuhür 
etmesini!77 mezkür duruma bir örnek olarak zikretmektedir. Hal- 


175. İradenin ilme, kudretin de irâdeye tâbi olmasıyla yaratmanın gerçekleşme- 
si hususunda, sanki bunlar arasında kronolojik bir sıralamanın vâki olduğu 
vehmi söz konusu olsa da, öncelikle belirtilmeli ki, bunların hepsi ezeli sı- 
fatlardır. Zamanın tamamı tüm ma'lümâtı bilene nisbetle, tek bir anla ka- 
yıtlı değildir. Bu sıralama, zamansal bir sıra olmayıp meselenin bizim anla- 
yışımıza göre ifade edilmesinden ibarettir. 

| 'n. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 126. 

1'“, “Allah Âdem'i kendi süreti üzere yarattı.” (Buhâri , İstizân, 1; Müslim , Birr, 
115; Cennet, 28; Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, c. Il, s. 244. Ayrıca bkz.: 
Aclüni, Keşfü'/-hafâ, c. 1, s. 336.); rivâyetine atıf vardır. Ekberi gelenekte- 
ki bir yorumu için bkz.: Konevi, Kırk Hadis Şerhi ve Tercümesi, s. 169 vd.); 
Konuk, Fusüsu'l-Hikem Tercüme ve Şerhi, c. 1, s. 125, 169; Gürer, Dila- 
ver, Fusüsu'l-Hikem ve Mesnevi'de Peygamber Öyküleri, İnsan Yay., İstan- 
bul 2011, s. 139 vd. Ayrıca bu konuda bkz.: Erdem, Mustafa, Hz.Âdem (İlk 
İnsan), Ankara 1994, s. 54-57, 125-127. İnsanın Hakk'ın süreti üzere ya- 
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lâc'ın “Annem babasını doğurmuştur. Ben de emzirenlerin hücresin- 
de küçük bir çocuğum.” sözünün mânâsı bu kaideyle açığa çıkmak- 
tadır.!78 Atpazâri'ye göre ana ile kastedilen şey tabiattır. Çünkü tabi- 
at misâl mertebesindeki mazharları yönünden, ruhların ictimâ etti- 
ği nikâh mertebesinde, basit cisimleri meydana getirmek üzere, dişi- 
lik özelliğine sahiptir. Ruhların ise erkeklik özelliği vardır. Hebâ ta- 
biatının ta'ayyün ve zuhür etmesi, Kalem ve Levh gibi nürâni ruhlar- 
dandır. Çünkü o Levh-i Mahfüz”dan ta'ayyün etmiştir. Ayrıca o, Ka- 
lem'in Levh-i Mahfüz'a teveccüh etmesinden Levh'te meydana gel- 
miş ilk sürettir. Böylece Levh-i Mahfüz anne; Kalem-i A'lâ ise onun 
için baba olmuştur.!7? Ahmed İlâhi'ye göre anne, hakikat-i insâniy- 
yenin kâmil, câmi nefsi; baba ise hakiki, ezeli asıldır. Annenin baba- 
sını doğurması ise her şeyin vucüda gelmeden önce Hakk'ın ilminde 
sâbit olmasının veciz bir ifadesidir.!#9 


Tesirin en azı, müessirin, tesir edilen ile gerçekleşmesini istediği şe- 
yi nefsinde bilmesi ve düşünmesidir (istihzâr); ya da eser ve tesir edilen 
ile beraber olmasıdır/huzür. Bu durum geçici olsa da olmasa da aynıdır.!8! 
Söz konusu tesirin en azı kaidede de zikredildiği gibi müessirin, tesiri 
(eseri) kendi nefsinde tüm maslahat ve hikmetleriyle bilmesidir ki, bu, 
yalnızca Hakk'a mahsustur. Ya da müessirin tesiri kendi nefsinde, ve- 
ch-i hâss vasıtasıyla veyahut bir başkasıyla bilmesidir ki, bu da keşf eh- 
line mahsustur. Tesirin bilinmesinin bir başka yolu, tesirin huzuru ya- 
ni hazır bulunuşu ile olur. Bu, tesirde bulunmayı amaçlamakla gerçek- 
leşir. Bir diğer tesir de tesirin istihzârıdır ki, bu da amaçladıktan sonra 
ve onun huzürunun yenilenmesinden sonra gerçekleşir. Böylece tesi- 
rin şekilde gereçekleşebileceği ya da bir başka ifade ile dört şekilde bi- 
linebileceği ortaya çıkmaktadır. 


ratılması konusunda bkz.: Izutsu, İbn Arabi'nin Fusüs'undaki Anahtar Kav- 
ramlar, s. 309-346. 

178. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 55, (Tasavvuf Metafiziği, s. 71); Fenâri, Misbâ- 
bu'l-üns, s. 472. 

179. Mertebeler arasındaki bu dişilik-erkeklik, analık-babalık ilişkisi hakkında 
detaylı bilgi için bkz.: Atpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr. 38a. 

180. Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 188a. 

181. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 16, (Tasavvuf Metafiziği, s. 16), Fenâri, Misbâ- 
bu'l-üns, s. 126. 
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Fenâri, kaideyi zikrettiğimiz şekilde tahlil ettikten sonra, sözü Ko- 
nevf'nin belirttiği dört tesir mertebesine getirir.!42 Birincisi, müessirin 
nefsinde tesiridir; ikincisi zihinde, üçüncüsü iste, dördüncüsü ise bu üç 
mertebeyi kapsayan mertebedeki tesirdir.!89 Fenâri, tesir mertebelerini 
tesirin teessür mertebeleri olarak zikretmektedir. Konevf'nin birinci çe- 
şit olarak zikrettiği teessür/etkilenme, müessirin nefsinde gerçekleşir ki, 
bu, mutlak, rühi tasavvurdur. Bunun bazı vakitlere göre nazar ve kesb 
olmaksızın olağan dışı olmasıyla olağan olması arasında bir fark yoktur. 
İkinci çeşitte müeesir, insan gibi zihin ve hayâl sahibiyse, teessür zihin 
ve hayâldedir. Üçüncü teessür histedir. Dördüncü teessür bu üçünün ta- 
mamını kapsar. Müellife göre bu dört mertebe, ezeli, ilâhi ilim mertebe- 
sinden sonradır. Bununla birlikte, mertebelerin sayısı beşe çıkmış olur. 


Konevi, tesir mertebelerinin aynı zamanda tasavvur mertebeleri ol- 
duğunu ifade ederek bu iki grubu birleştirmiştir.!8* Tesir ve ona ait mer- 
tebeler gerek ilgili kaidelerden gerekse yapılan açıklamalardan anlaşıldı- 
ğı üzere yaratmayla, bir bakıma varlığın ontolojik yönüyle ilgilidir. Ko- 
nevi tesir mertebeleriyle tasavvur mertebelerini birbirine paralel olarak 
değerlendirmesiyle, ontoloji ve epistemolojiyi bir araya getirmiştir. Zira 
tasavvur mertebeleri, idrâkin gerçekleşmesinde fonksiyonel olan mer- 
tebelerdir. Tasavvur mertebelerinin birincisi: rühi, fıtri ve bedihi mut- 
lak tasavvur mertebesidir. Onun rühi oluşu, basitliğinden, fıtri ve bedihi 
oluşu ise bedeni kuvvetlerin aracılığı olmaksızın meydana gelmesinden 
kaynaklanır. İkincisi: zihni ve hayâli cüz'i tasavvurdur. Fakat mütehay- 
yile gibi bâtın bir kuvvedir. Onun zihne nisbet edilmesi -çünkü bedeni 
bir kuvvedir- bâtıni idrâke dönük olması sebebiyledir. Hayâle nisbeti ise 
hissin müdrekâtını (idrâk ettiği şeyleri) alıp, onları hissi olandan daha 
latif olan misâli süretlere benzetmesi sebebiyledir. Tıpkı rühâni manâ- 
ları, kendisinden daha kesif süretlere benzetmesi gibi. Üçüncüsü, hissi 
tasavvurdur. Bu, meşhur zâhiri beş duyuyla hislerin idrâk edilmesidir. 


IR2. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 126. Bursevi, tesir mertebeleriyle kastedilenin te- 
sirin gerçekleştiği mahaller olduğunu zikretmektedir. (Bkz.:Bursevi, Şerhu 
Miftâhi”l-gayb, vr 11b.) 

IRt. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 16, (Tasavvuf Metafiziği, s. 17); Fenâri, Misbd- 
hbu'l-üns, s. 127. 

1K4. Bkz.: Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 16, (Tasavvuf Metafiziği, s. 17). 
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Dördüncüsü, bu üçünün tamamını câmi olan mertebedir. Ehadiyyet-i 
cem ile birlikte kuvvelerin mertebelerinde ilim nurunun parlamasından 
oluşan kısımlardan meydana gelmiş bir tasavvurdur.!8 


Konevi, tesir mertebeleri ile tasavvur mertebelerini birleştirmesi- 
nin gerekçesi olarak, her ikisinin de sayılarının eşit olması ve araların- 
da onları birleştiren ve kendisinin söylemediği çok gizli bir sır bulun- 
masını belirtmektedir.!89 Fenâri söz konusu mertebelerin birleştirilme- 
si üzerinde her bir tasavvurun, husüsi taalluktan ve ma'kül (akledilebi- 
lir) veya mahsüs (hissedilebilir) kayıtlanmadan etkilenmesini zikrede- 
rek durmaktadır. Ona göre tasavvur fiili olursa tesire tâbi olur; infiâli 
olursa teessür ona tâbi olur. İkisi arasında bir yakınlık vardır. Tesir de 
teessür de sadece cem'iyetle olur. Tesir, esmâ'i cem'iyet yönünden, te- 
essür ise kevni hakikatlerin cem'iyeti cihetinden oluşur. Bu iki cem'i- 
yetin madeni ise ilim mertebesidir. Terkib buradandır, tahlil de bura- 
ya doğrudur. Tesir mertebeleriyle terkib ve tahlil mertebeleri kastedi- 
lir. Böylece tesir mertebeleri, tasavvur mertebeleri gibi olur.!87 Abdur- 
rahman Bursevi bunun cevabının kaidenin kendisinde olduğuna işaret- 
le “Tesirin en azı, müessirin, tesir edilen ile gerçekleşmesini istediği şe- 
yi nefsinde bilmesi veya düşünmesidir/istihzâr;” der. Çünkü ilmi ta“ay- 
yün, zihni istihzâra tâbidir ve bununla birlikte zihni istihzâr, ilmi ta- 
savvurun mazharıdır."88 Dolayısıyla istihzâr, varlığın ilmi olarak ta'ay- 
yün etmesini sağlamak süretiyle, onun tenezzülüne katkıda bulunmak- 
tadır. Bu şekilde tasavvur, tesirde, yani icâdın tabiri caizse adım adım 
gerçekleşmesinde aktif rol oynamaktadır. 


ii. Bir şeyin sadece varlığı açısından tesirinin olmaması 


Varlıkların zuhüru ve Hakk'ın birliğini açıklamada da başvurulan 
bu ilkeye göre “Bir şeyin yalnızca varlığı açısından tesiri olamaz; giz- 


185. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 127. Bu konu idrâkin gerçekleşmesi ve idrâk or- 
ganları bahsinde daha ayrıntılı ele alınacaktır. 

186. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 16, (Tasavvuf Metafiziği, s. 17). 

187. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 132. 

188. Bursevi, Şerhu Miftâhi'-gayb, vr. 12a, 135a. 
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li bir başka şeyin o varlığa bitişmesi gerekir ki, bu bitişen şey, mües- 
sir veya tesirin dayandığı şey olur.”!9 Fenâri, iki esastan oluşan kaide- 
nin önce ilk kısmını açıklamaktadır. Bir şeyin salt varlığı açısından te- 
sirde bulunamayacağını dört maddede izah eder. Bunlardan birincisi: 
Vucüdun umümiliği sebebiyle herhangi bir husüsiyeti iktizâ etmeme- 
sidir. Halbuki, tesir iktizâya göre gerçekleşir. Dolayısıyla vucüdun ge- 
nelliği ve husüsiyetini iktizâ noktasındaki noksanlığı, tesirin tahakkuk 
etmesine mani olmaktadır. 


İkincisi: Vucüdun mislinde/benzerinde veya zıddında tesirde bulun- 
masıdır. Bunların her ikisi de imkânsız olan durumlardandır. Çünkü 
vucüdun bir misli, eşi ve zıddı yoktur. Nitekim vucüd dışında yalnızca 
adem-i mahz/salt yokluk söz konusudur veya vucüdun taalluk ettiği şey 
vardır. Bunlardan ilki olan adem-i mahzda tesir gerçekleşemez. Diğe- 
ri ise bir nisbetin kendisine ârız olduğu vucüddur. Nisbet ise ademidir. 
Dolayısıyla vucüdda vucüddan başka bir şey kalmamıştır; tesirin ger- 
çekleşebileceği bir diğer unsur bulunmamaktadır. 


Üçüncüsü: Eserin, müessir ve tesirde bulunduğu şey arasında bir 
nisbet olmasıdır. Her bir nisbetin tahakkuku kendisinden başka bir şey 
ile, yani ona müntesib olan iki şey arasında olur. Eserin tahakkuku ise 
müessirin tahakkuku iledir. Nisbetin, vucüdun tahakkukuyla tahak- 
kuk etmesi câiz değildir. Çünkü nisbet ademdir. Vucüddan ise adem 
sâdır olmaz. 


Dördüncüsü: Vucüdun tesirinin, ya mutlak ya da mukayyed vucüd- 
da yahut ademde gerçekleşmesidir. Mutlak vucüdda gerçekleşmesi, var 
olanın tekrar olması ((ahsil4/-hâsıl) demektir ki, bu muhaldir. Mukay- 
yed vucüdda gerçekleşmesi ise, vucüdun mutlaklığının mukayyed vu- 
vüdda iktizânın gerçekleşmesine mani bir özellik olması nedeniyle te- 
sire mânidir. Son olarak, tesirin ademde gerçekleşmesi zaten tartışma- 
sız şekilde mümkün değildir. Çünkü yoklukta herhangi bir şeyin tesir- 
de bulunması söz konusu olamaz.'” Fenâri'nin dört maddede saydığı 
bu hususlar, tesirin gerçekleşme şartlarıdır. 


189, Konevi, Miftâhbu'l-gayb, s. 16, (Tasavvuf Metafiziği, s. 17); Fenâri, Misbd- 
bu'l-üns, s. 133. 
190.  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 133-134. 
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Kaidenin ikinci kısmında ise vucüdda tesirin gerçekleşebilmesi için 
gizli başka bir şeyin varlığa bitişmesi şart koşulmaktadır. Bu da, nisbi 
ve ademi bir itibar ve kaydın vucüda bitişmesidir. Çünkü nisbet adem- 
dir. İşte bu bitişen şey, tesir edilen şey ve onun husüsiyetinin ta'ayyü- 
nünde müessir olur. Söz konusu olan bu şey, bizim mertebe ve maz- 
harların temeyyüz edişi olarak telakki ettiğimiz ve aynı zamanda vu- 
cüdun tesirinin kendisine bağlı olduğu şeydir. Tıpkı kâbillere ve mer- 
tebelere göre ta'ayyün eden esmâi nisbetler gibi, vucüdun tesiri de bu 
nisbete bağlıdır. 


Fenâri nazari olarak ifade ettiği açıklamaları somutlaştırmak için 
akla gelmesi muhtemel olan bir soru sorar ve bunu cevaplar. Kaidede 
zikredilen bir başka şeyin vucüda bitişmesi, Kalem-i Alâ gibi ilk ya- 
ratılan varlık için nasıl mümkün olabilir? Çünkü orada henüz vucü- 
da bitişebilecek herhangi bir şey olmadığı için, ismi bir nisbetin ta'ay- 
yünü, Kalem-i A'lâ'nın hakikati açısından gerçekleşmez. Vucüd ora- 
da bu nisbete bağlı olduğu için tesirde bulunur. Eğer o nisbet vucü- 
di olursa, vucüddan onun misli ta'ayyün eder. Eğer ademi ise o za- 
man o vucüddan onun zıddı ta'ayyün eder. Eserle sadece ta'ayyün 
kastedilmektedir. 


Yukarda anlatılanların gerekçesi, ezeli hakikatler olarak isimlendi- 
rilen ilmi ta'ayyünlerin ve bu ta'ayyünlere göre ezeli olan esmâ”i ta'ay- 
yünlerin gayr-i mec'ül olmasıdır. Bundan dolayı onlar eser olarak isim- 
lendirilmez. Hakikatler kendi nefslerinde ademidirler/yokturlar. Etki- 
leme ve yaratma özelliği ile vasıflanamazlar. Bu hakikatlerin varlıkla- 
rının esmâ'i ta'ayyünlerle alakası olsa bile, bu durum, Hakk'ın vahde- 


tine de halel getirmez. 


Esmâ'i ta'ayyünler kendisiyle birlikte olan ilâhi mertebenin hâsıl 
olmasında vucüda bağlı oldukları düşünülen nisebi itibarlardır. Onlar, 
hakikatlerin esmâ? olarak isimlendirilen nisbetleri ile ayni ta'ayyünât 
mertebelerine göre zuhür ederler. Konevi, bu durumu onun izafe edil- 
mesine işaret ederek gizlilikle vasıflamıştır. Bunun hissi örneği güneş- 
ten gelen ışığın duvardaki oluşumudur. Fakat bu mutlak olarak değil 
de ademi bir nisbet olan karşılığın varlığı mesabesindedir.!*' 


191. Fenâri, Misbâhu'l-üns,s. 134-135. 
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Konevi, kaidenin devamında Kevn'in yani mahlükâttaki tüm oluş- 
ların durumunu tesir-teessür ilişkisi açısından ele alır. Buna göre tüm 
oluşlar (kevn) ya varlığa ya da mertebeye nisbet edilir. Varlığa izafe 
edilmesi yukarıda bahsi geçen sebepten dolayı mümkün olmadığı için, 
eserin mertebeye, yani Mutlak Vucüd mertebesi olan ulühiyyete izafe 
edilmesi söz konusu olur. Binâenaleyh eserler, ulühiyyet mertebesine 
ve isimler diye ifade edilen, bu mertebenin nisbetlerine istinad etmek- 
tedirler.!92 Tüm eserlerin mertebelere izâfe edilmesi yegâne müessirin 
mertebe olması gibi bir algı oluşturmaktadır. Her bir eserin bir merte- 
beye istinad etmesinin gerekli olduğu Konevi'nin ifadelerinde geçmiş- 
ti. Bu durumda müessir olan mertebenin de bir başka mertebeye da- 
yanması gerekmektedir. Zira tesirde bulunan tüm mertebelerin kendi- 
sinin içinde veya dışında bir başka müessir mertebeye ihtiyacı bulun- 
maktadır. Halbuki bu imkânsız olan bir durumdur. O halde orada te- 
sirde bulunanın mertebe dışında bir şey olması gerekir. Fenâri söz ko- 
nusu bu çıkmazı Konevi'nin görüşleriyle şöyle izah etmeye çalışmak- 
tadır: bütün mertebeler kendiliklerinden var olmayan makul şeylerdir. 
Mertebeler, aralarında müşterek olan vucüd-ı “âmm ile boyalanmadan 
(insibağ) önce, mümkün varlıkların a'yânı gibi sadece ilimde vardırlar. 
Böylece mertebeler, makul şeyler olmaları yönüyle, ruhlar ve süretler- 
den ayrılırlar. Çünkü ruhlar ve süretler mertebelerin aksine, kendilik- 
lerinde varlık sahibidirler; diğer esmâ'i nisbetler de böyledir.?? Böyle- 
ve müessirin talebi sâkıt olur. Eser, sadece ma'kül ve bâtıni olan mer- 
tebe ve onun itibarlarına ait olursa o zaman, bir şeyin bir başka şeyde- 
ki tesiri yalnızca bâtında gerçekleşir. Eğer, bu tesir bâtın sırrın kapalı- 
lığından ve zâhir olmaksızın idrâkinin zorluğundan dolayı zâhire iza- 
le edilirse, onun hakikatte mercii/ulaşacağı yer, kendisinden ayrı veya 
kendisinde olan bâtın bir emirdir/durumdur.!9* 


Burada ayrıntıları dile getirilen tesir-teessür ilişkisinin nihâi kilit 
noktası, Hakk'ın tüm tesirlerin kaynağı olmasıdır. Bütün tesirlerin men- 
bi olmakla birlikte âlemi yaratan ilâhi tesirin kaynağı mümkinlerin 


192. Konevi, Miftâbu'-gayb, s. 17, (Tasavvuf Metafiziği, s. 17); Fenâri, Misbâ- 
bu'l-üns, s. 135. 

193. Konevi, Miffâhbu'-gayb, s. 17, (Tasavvuf Metafiziği, s. 18). 

194. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 137. 
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a'yânına bitişen ve varlıkta hükmü zuhür eden Allah Teâlâ'nın “bilin- 
meyi sevdim” sözünden alınan ilâhi muhabbet âmilidir.!9 İşte bu, ba- 
zen hikmet, bazen ibadet, bazen de ma'rifet olarak tabir edilen celâ ve 
isticlânın kemâlinin muhabbetidir. Allah Teâlâ'nın “İnsanları ve cinle- 
ri yalnızca bana ibadet etsinler diye yarattım”!*$ kelâmı da bunu ifâ- 
de etmektedir.!?7 


h) Tüm Kaideleri İhtivâ Eden Genel Tahkik Kaidesi 


Konevi'nin bahsetmiş olduğu yedi adet tahkik kaidesi yukarıdaki 
şekildedir. Ne var ki Konevi, kitabının bu kaideleriyle ilgili bölümü- 
nün sonunda, adı geçen bütün kaideleri âdetâ özetleyen, başka bir ifa- 
deyle, bütün kaidelerin özü ve esası manâsına gelebilecek bir külli kai- 
deden daha söz etmektedir ve “genel kaide” diyebileceğimiz bu kaide- 
yi, “hükmü diğer önemli meselelerin çeşitli kısımlarına nüfüz ettiği için 
çok önemlidir” şeklinde tanımlayarak, ona vurgu yapmakta ve dikkat 
çekmektedir. Fenâri ise bu kaideyi diğer yedi kaide gibi müstakil ola- 
rak, fakat fazlaca şerh etme yoluna gitmeksizin ve tıpkı Konevi'de ol- 
duğu gibi, diğer kaidelerin özelliklerini hulâsa eder bir tarzda ele al- 
mıştır. Dolayısıyla biz de bu kaideyi müstakil bir başlık altında incele- 
meyi uygun gördük. 


Konevf'nin bahsettiği bu kaide şudur: 


Cihetlerin kuşatamadığı ve bütün mekânlarda zâhir olma gücün- 
deki herhangi bir şey, kendisi ile zuhür etmiş veya zuhüru arızi 
veyahut kendi dışından bir şarta veya şartlara bağlı olmuşsa; son- 
ra da bu zuhür, kendi zâtından kaynaklanmayan bir sıfatın veya 
çeşitli sıfatların kendisine izafe edilmesini gerektirmiş ise, bu du- 
rumda, bu sıfatların hepsinin mutlak olarak ondan nefy edilmesi, 
inkâr edilmesi gerekmediği gibi, mutlak olarak, ispat edilmeleri 


195. Konevi, Miftâbu'-gayb, s. 17-18, (Tasavvuf Metafiziği, s. 18). 

196. Zâriyât, 51/56. 

197. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 138. Mezkür iki kemâlin muhabbetinin, âlemin 
yaratılmasındaki yegâne tesir ve sâik olması hususunda bkz.: İzniki, Fetbu 
Miftâhi”l-gayb, vr. 42b. 
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ve ona izâfe edilmeleri de gerekmez. Bilakis bunlar, bir veya çeşitli 
şartlarla onun için sabittir veya aynı şartlarla ondan nefy olunur- 
lar. Her iki durumda da bunlar ona aittir ve her iki durum ve tak- 
dire göre de bunlar kemâl vasıflarıdır. Bütün bu vasıfların kemâl 
vasfı olmalarının nedeni, mutlak münezzehliği ve basitliğinin/sa- 
deliğinin yanı sıra, kuşatıcı kemâlinin, ihâta ve genişliğinin fazi- 
letidir. Bu şey, ne kötülük atfedilen bu sıfatların bir kısmının ve- 
ya hepsinin gerektirdiği nisbi bir kötülükle ve ne de övgü açısın- 
dan bu vasıflarda olup bunlarla vasıflanmış başkasıyla mukayese 
edilemez. Çünkü bu vasıflar ve bunların zâta nisbet edilmesinde- 
ki durum, başkalarının nisbetinden farklıdır; bu izâfet için gere- 
ken şartlar, mukayese edilecek kimsede bulunmaz. Bu durum is- 
ter Hak gibi tahakkuku kendisine bağlı olan kimsede, ister meleki 
ruhlar ve diğer ruh sahibi zâtlar gibi, başkasıyla tahakkuk edenler- 
de olsun, mekânsız şeylerde yaygındır. 

Bu kaideyi öğrenen kimse zayıf akıllara göre teşbih vehmi uyan- 
dıran âyet ve rivâyetlerin sırrını idrâk eder ve bunlardan kastedi- 
len manâyı anlar, te'vil ve teşbih çıkmazına düşmekten kurtulur. 
Bu kişi kemâl tenzihiyle birlikte, gerçeği zikredilen tarzda müşâ- 
hede eder, meleki ruhların cesetlenmesinin sırrını öğrenir; Mikâil 
ve Cebrâil'in ağlamalarını, harp için silah taşımalarını, ikisinin ve- 
ya birinin Hz. Âişe'nin odası veya diğer hücreler gibi arzın en dar 
yerine sığmalarını bilir. Halbuki, muhakkik âlimler meleklerin ya- 
ratılışlarının bildiğimiz tarzdaki ağlamayı gerektirmeyeceğinde gö- 
rüş birliğine varmışlardır. Onlar meleklerin ruhlarının hareket et- 
meyeceğinde de ittifak ederler. Buna rağmen muhakkikler, Hz. Âi- 
şe'nin odasına veya diğer zikredilen mekânlara girenin, gerçek an- 
lamda Cebrâil olduğunun gerekliliğini de itiraf ederler.!9* 


Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 18-19, (Tasavvuf Metafiziği, s. 18-20); Fenâri, 
Misbâhu'l-üns, s. 141-148. 
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A. BİLGİNİN TANIMI 


b ilginin tanımı ve niteliği, bilgi meselesinin en temel konularından 
biridir. Bu sebeple kelâmcılar, felsefeciler ve muhakkik süfiler, bu 
konuyla ilgili pek çok farklı görüş ileri sürmüşlerdir. Mesela Kâtib Çe- 
lebi Keşfw'z-zunün'un mukaddimesinde farklı değerlendirmelere göre 
yapılmış on beş bilgi tanımından söz etmektedir. Çalışmamızın bu kıs- 
mında, Kâtib Çelebi'nin yaptığı bu tanımlarla birlikte bazı İslâm filo- 
zoflarının bilgi tariflerine değindikten sonra, Molla Fenâri'nin bilgi ta- 
nımını/tanımlarını tespit etmeye çalışacağız. 


İnsanın varoluşundan itibaren bilgiyi üretme ve kullanma faaliyeti 
içinde olduğunu söyleyebiliriz. Bu durumda bu faaliyet insanlık tarihi 
kadar eskiye dayanmaktadır. İnsanın hayatında oldukça önemli bir ye- 
ri olan bilginin, doğru tanımına ulaşmak için ilim adamları büyük çaba 
harcamışlardır. Genel anlamda, “Doğruluğu, gerekli ve yeterli deliller- 
le temellendirilmiş şuur muhtevâları”!9? olarak tanımlanan bilgi terimi- 
nin, farklı disiplinlere mensup düşünürler tarafından çok farklı tanım- 
ları yapılmıştır. Kezâ, Keşfü'z-zunün'un bilginin tanımı ve bilimler tak- 


199, Taylan, Necip, “Bilgi”, DİA, İstanbul 1992, c. VI, s. 157. 
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simini konu alan mukaddimesinde, bilginin, soyut ve mutlak bir kav- 
ram olarak, klasik kelâm ve kelsefe kitaplarında yapılmış on beş fark- 
lı tanımı sıralanmaktadır.299 


Kur'ân ve hadislerde geçen el-ilm terimi, din bilginleri tarafından 
önceleri daha ziyade “bilgi” anlamında kullanılmış ve bu terimle bağ- 
lamına göre, genellikle “ma“lümât/bilgi” kastedilmiştir. Hadis ve fıkıh 
âlimleri, e/-iİm terimiyle kendi araştırma alanlarıyla ilgili bilgileri kas- 
tetmişlerdir. Yani bir muhaddis için e/-ilm hadis bilgisi olarak telakki 
edilirken, fakih için ise fıkıh bilgisi şeklinde anlaşılmıştır.2' Dolayısıy- 
la bilginin gerçek ve tüm disiplinlerce kabul edilebilir bir tanımı, ilim 
tarihinde ilk olarak kullanılmaya başlandığında değil, belli bir süreç- 
te ortaya çıkmıştır. 


Kâtib Çelebi'nin aktardığı bilgi tanımları, İslâm düşünce tarihin- 
de ortaya atılan bilgi tarifleri hakkında fikir verici niteliktedir. Bunla- 
rın başlıcaları şunlardır: 


Ma'lümu bulunduğu hâl üzere bilmek (Marifet); idrâk etmek; 
apaçık bir şekilde kavramak (tebyin); şeyin olduğu gibi bilindiği- 
ne dair güven duymak (sika); şeyin süretinin akılda hâsıl olması; 
bir şeye bulunduğu hâl üzere itikat etmek; idrâk edilen şeyin, id- 
râk edenin nefsinde şekillenmesi ((emessül); anlamların birbirin- 
den ayırt edilmesi (temyiz) ve anlamın başka türlü olmayacağına 
dair kesin kanaat getirilecek şeklinde hâsıl olması.?9: 


İlk İslâm filozofu Kindi'nin bilgiyi “eşyânın hakikatleriyle kavran- 
ması”23 şeklinde tanımlaması, muhakkiklerin yaptıkları tanımlara kıs- 
men benzemektedir. Çünkü muhakkik süfiler bir şeyin bilgisini ancak 
hakikatinin bilinmesine bağlamaktadırlar. Fârâbi'ye göre bilgi, “varlı- 


200. Bkz.: Kâtib Çelebi, Keşfu'z-zunün, c. 1, 5. 3-4. 

201. Kutluer, İlhan, “Kâtib Çelebi ve Bilimler: Keşfü'z-zunün'un Mukaddime- 
si'nde *el-ilm? Kavramı”, M.Ü.İ.ED,, sy. 18, İstanbul 2000, s. 82. 

202. Butanımları yapan ilim erbâbıyla ilgili bir sınıflandırma için bkz.: Özdemir, 
Dâvüd Kayseri'de Varlık, s. 117-118. 

203. Kindi, Felsefi Risdleler, s. 61. Kindi'nin bilgi tanımı için ayrıca bkz.: (a. mif.), 
Risdletü'!-Kindi ile'I-Mu'tasım billah fi felsefeti”l-ülâ, haz.: Ukbe Zeydan, 
Dâru'l-Keyvân, Dimaşk 2007, s. 51. 
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ğı ve devamlılığı insanın yapıp etmelerine bağlı olmayan, varlıkların 
mevcüdiyetiyle ilgili olarak, akılda hâsıl olan kesin hükümdür.”?“ İbn 
Sinâ, insanın akıl sahibi olması yönünden yetkinlik kazanmasını, ger- 
çeği ve iyiyi bilmesine bağlı görmektedir. İlk fıtrat ve bedihi bilgiler ise 
bu yetkinlik için yeterli değildir. Ona göre bilinmeyi sağlayan temel un- 
sur “bilinendir (ma'lüm)”. Bilme ise bir şeyin tasavvur veya tasdik yö- 
nünden bilinmesi şeklinde gerçekleşir. Tasavvur, bir şeyin yalnızca zi- 
hinde tasavvur edilmesi, yani zihinde canlandırılmasıdır. Tasdik ise bu 
tasavvurlar yardımıyla önermelere ulaşılmasıdır.299 


Kelâmcıların yaptığı bilgi tanımları, tıpkı filozoflarınki gibi birbirin- 
den farklı farklıdır. Onların bilgi tanımlarının “inanç/itikad”, “bir tür 
yeti” ve “bir tür eylem” olmak üzere üç ana fikir etrafında toplandığı 
görülmektedir. Ancak bunlardan en çok öne çıkanı bilginin bir inanç 
olduğu görüşüdür.“ Bilginin “kanaate dayanarak doğru olduğuna ina- 
nılması” şeklindeki bu tanımı, kelâmcıların bu noktada felsefecilere da- 
ha yakın olduğunu göstermektedir.27 


204. Taylan, “Bilgi”, c. Vİ, s. 157. Fârâbi'nin bilgi tanımlarında psikoloji ve 
mantıka ait iki temel boyut bulunmaktadır. Ona göre bilgi psikolojik-fiz- 
yolojik süreçler neticesinde elde edildiği gibi, doğruluk niteliğini taşıma- 
sı için de mantık yöntemleri çerçevesinde oluşmaktadır. (Bkz.: Aydınlı, Ya- 
şar, “Fârâbi'nin Bilgi Anlayışına Genel Bir Bakış”, Bilimname, sy. 4, Kayse- 
ri 2004, s. 5-16.) 

205. İbn Sinâ, Ebü Ali Hüseyin b. Abdullah, Mantığa Giriş, trc.: Ömer Türker, 
Litera Yay,., İstanbul 2006, s. 10-11. İbn Sinâ'ya göre bilgiye ulaşmada tasav- 
vur ve tasdiklerin rolü hakkında bkz.: Peker, Hidayet, “İbn Sinâ'nın Kavram 
Anlayışı”, Uludağ Ünv. İlahiyat Fakültesi Dergisi, sy. 1, Bursa 2001, s. 166- 
167. İbn Sinâ'nın bilgi anlayışı hakkında ayrıca bkz.: Cihan, Ahmet Kâmil, 
“İbn Sinâ'nın Bilgi Teorisine Genel Bir Bakış”, Bilimname, sy. 2, Kayseri 
2003, s. 103-117. 

206. Mert, Muhit, “Kelâmcıların Bilgi Tanımları Üzerine Bir Tahlil Denemesi”, 
A.Ü.LED,., sy. 1, Ankara 2003, s. 41-67. Kelâmcıların bilgiyi itikat olarak ta- 
nımlamalarına Ebu'l-Muin en-Nesefi'nin itirazı hakkında bkz.: Baloğlu, Bü- 
lent, “Doğru Bilgi Tanımına Ulaşma Çabası: Ebu'l-Muin en-Nesefi Örneği” 
Dokuz Eylül Ünv. İlahiyat Fakültesi Dergisi, sy. 18, İzmir 2003, s. 10-11. 

207. Fahreddin Râzi'nin bilgiye yaklaşımı ana hatlarıyla İbn Sinâ'ya benzemek- 
tedir. Râzi bilginin meydana gelmesi için bazı farklılıklarla da olsa, İbn 
Sinâ'nın feyiz teorisini kullanmaktadır. Bu iki düşünürün bilgi anlayışının bir 
değerlendirmesi için bkz.: Zerkan, Muhammed Salih, “Fahreddin Râzi'de 
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Muhakkiklerden Dâvüd-ı Kayseri'nin bilgi anlayışını, “eşyânın 
hakikatlerini olduğu gibi idrâk etmek, bu hakikatleri lâzımlarıyla bil- 
mek ve bu bilgiye uygun şekilde amelde bulunmak” çerçevesinde özet- 
lemek mümkündür.?"* Ona göre bilgiyi tanımlamak, bilinmek istenen 
şeyin hakikatinin bilgisine ulaştırmaz. Fenâri de bu konuda Kayseri ile 
aynı fikirdedir. Fenâri, bir şeyin bilgisini tanımla elde etmeye çalışmayı, 
nazar yöntemi olarak adlandırmakta've bunu, o şeyin hakikatine ulaş- 
tırmayacağı için eksik bulmaktadır. Bilginin elde edilmesi, tahkik me- 
todu denilen yöntemle, bilen ve bilinen arasında farklılığa (imtiyaz) yol 
açan engellerin kaldırılmasıyla mümkündür. Buna göre bir şey, tahkik 
metodunda, bilen ile bilinen arasındaki perdenin kalkmasıyla; nazari 
metotta ise, o şey tanımlanarak bilinir. Tahkik yöntemi, muhakkiklere 
göre bir şeyin hakikatinin olduğu gibi bilinmesinin tek yoludur. Çün- 
kü, bilginin gerçekleşme şartı, bilen ile bilinen arasındaki engelin kalk- 
masıyla oluşan münâsebetin/uygunluğun var olmasıdır.?"? 

Fenârf'ye göre bir şeyin olduğu hal üzere bilinmesinin ve bu bilgi- 
nin de kemâle ulaşmasının temel şartı, bilinen (ma“lüm) ile ittihâd et- 
mektir. Burada müellifin ittihat tabirine yüklediği manâ, bilen (âlim) 
ile bilinen (ma'lüm) arasındaki temeyyüzün/ayrışmışlığın giderilmesi- 
dir.2'9 Görüldüğü gibi Fenâri, bilgiyi kavramsal olarak tanımlamak ye- 
rine daha çok ona ulaşmanın yolları üzerinde durmuştur. 


Muhakkikler tarafından, genellikle ma'rifet teriminin karşılığı ola- 
rak kullanılan bilgi, Fenâri?de daha çok idrâk kavramıyla dile getirilmiş- 
tir. İdrak ise ister akli ister hissi olsun, bir şeyin mâverâsına ulaşmakla 
mümkün olmaktadır. Müellifin üzerinde durduğu, “tam idrâk”, bâtıni 
işlerde (el-umür el-bâtıne) o şeyin hakikati açısından gerçekleşirken, zâ- 


Bilgi”, trc.: N. Doru, Dicle Ünv. İlahiyat Fakültesi Dergisi, sy. 1, Diyarba- 
kır 2001, s. 149-162. 

208. Bkz.: Özdemir, Dâvüd Kayseri'de Varlık, s. 119. 

209. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 116. 

210. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 219. Ayrıca bkz.: Konevi, en-Nusüs, s. 63, (Vab- 
det-i Vucüd ve Esasları, s. 56). 
Fenâri pek çok yerde bilginin zıddı olan kavrama yani cehalete de değinir. 
Buna göre bir şey hakkındaki cehâletin sebebi, o şey ile arada bulunan te- 
meyyüz ve mübâyenet (ayrışmışlık) hükmünün, münâsebet hükmünden da- 
ha baskın olmasıdır. (Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 220, 342.) 
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hiri işlerde ise ihâta yönünden olur. Dolayısıyla hakikat, idrâk edilmek 
istenen şeyin her şeyini şâmildir. Bununla birlikte idrâke tamlık özelli- 
ği kazandıran şey, idrâk edilen şeyden tıpkı süretin mânâdan farklı ol- 
ması gibi farklı olsun veya olmasın durum değişmez.2!! Özetle, idrâk- 
te asıl olan müdrekin/idrâk edilenin mâverâsına nüfüz edebilmektir. 
Bilgi kavramıyla ilgili olarak Fenâri'de dikkati çeken bir diğer yak- 
laşım ise ontoloji ile epistemolojinin kesişimini bilgi anlayışına yansıt- 
masıdır. Abdurrahman Bursevi'nin daha net bir şekilde üzerinde dur- 
duğu bu yaklaşıma göre, varlığın ilk mertebesi aynı zamanda, ilmi mer- 
tebedir. İlk varlık mertebesi olan “zât mertebesi”; Hakk'ın kendisini 
kendisiyle kendisi için bilmesidir ve aynı zamanda onun kendisinde dü- 
rülmüş olan itibarlarıyla zuhür etmesidir. Bununla birlikte Hak, burada 
mahzâ vucüddur, yani kendisine zâid herhangi bir vasfı ve sıfatı yoktur. 
Burası aynı zamanda ilmin, âlimin ve ma'lâmun bir ve aynı olduğu, ilk 
ilim mertebesidir.2'? Eşyâ ilim mertebesinde sadece bilene göre tafsil ve 
ta'ayyün etmiş olarak var olmuş, yani vucüd kazanmıştır.?!? Varlık ve 
bilgi arasındaki net bağlantı bir şeyin hakikatinin tanımında da açıkça 
görülmektedir. Buna göre bir şeyin hakikati, onun Hakk'ın ilmindeki 
ta'ayyününün nisbetidir.2"* İşte muhakkiklerin gerçek bilgi olarak ifa- 
de ettikleri şey, bu hakikatin bilinmesi, yani varlığın, Hakk'ın ilminde 
bulunduğu halinin bilgisidir. Bu bilgiye ulaşmanın yolu, yine muhak- 
kikler tarafından bilinmek istenen şey ile aradaki temâyüzün kaldırı- 
larak, onun yerine münâsebetin ihdâs edilmesi şeklinde belirlenmiştir. 


B. BİLGİNİN İMKÂNI: 
HAKİKATLERİ BİLMENİN İMKÂNI 


Bilginin muhakkikler tarafından yapılan tanımlarında vurgulanan 
husus, gerçek bilginin eşyâya ait hakikatleri bilmekle mümkün olması- 
dır. Bilgiyi bu şekilde tarif ettikten sonra, bu hakikatlerin hangi yollar- 


'Ll1. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 573. 

112. Bursevi, Şerhu Miftâhi'-gayb, vr. 22b-23a. 
'13. Konevi, Nefabdt, s. 44, (İlâhi Nefhalar, s. 62). 
'14. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 220. 
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la bilinebileceği meselesi ortaya çıkmaktadır. Zira hangi tür bilgi olur- 
sa olsun, bilginin temin edilme yolu, onun değeri kadar önemlidir. Bu 
noktada kelâmcılar bilginin elde edilmesi için ilk gerekli olanın, bilin- 
mek istenen şeye yönelik bir yönelme (£asd), düşünme (azar) ve bun- 
ları yapmak için niyetlenme, yani onları isteme (irade) olduğunu söy- 
lemişlerdir.?"* 


Ma'rifete ulaşma konusunda tüm disiplinler tarafından kullanılan 
en temel yol, akli delillerin (6xrhân) kullanıldığı nazar yöntemidir. Bu- 
nun yanı sıra muhakkikler seyr u sülük neticesinde ortaya çıkan müşâ- 
hede yöntemini, nazar yönteminin yetersiz olduğu pek çok durumda 
kullanılmak üzere gündeme getirmişlerdir. Çalışmamızın bu kısmında 
aklın gerçek bilgi elde etmedeki durumunu değerlendirerek, müşâhede 
yöntemine duyulan ihtiyaç ve bu yöntemin esaslarından bahsedeceğiz. 


1. Aklın İmkân ve Sınırları: 
Eşyânın Hakikatlerini Bilmede Aklın Durumu 


Fenâri, bilgi sağlama noktasında aklın gücünü izah etmeden önce 
hangi ilmin ne tür bilgi kaynaklarıyla öğrenilebileceğine temas etmek- 
te ve bu noktada ilimleri çeşitli kısımlara ayırmaktadır.2!* Bunlardan 
ilki, insanın, bedeni duyularıyla veya akıllarının nazar yönü ile idrâk 
etmekte müstakil olduğu kısımdır. Buna örnek olarak Hakk'ın varlı- 
ğının bilgisi ve basit manâların bilgisi verilebilir. İkincisi, insanın mut- 
lak olarak idrâk etmede müstakil olmadığı, yani başka bir bilgi kayna- 
ğına ihtiyaç duyduğu kısımdır. Üçüncü kısım ise aklın müstakil olarak 
idrâk edemediği alandır. İkinci kısım ilimde zikredilen, insanın müs- 
takil olarak idrâk edemediği konular, Hakk'ın zâtı, esmâ ve sıfâtının 


215. Bilgininimkânı konusunda, kelâmcıların ve felsefecilerin yöntemlerinin mu- 
kayesesi için bkz.: Atay, Hüseyin, “Bilgi Teorisi (İlmin İmkânı)”, A.Ü.İ.ED., 
c. XXIX, Ankara 1987, s. 3 vd. 

216. Fenâri bu mevzü hakkındaki görüşlerini Konevi'nin Risâle-i Müfassaha ad- 
lı eserinden istifâde ederek oluşturmuştur. (Bkz.: Konevi, Sadruddin Mu- 
hammed b. İshâk, Risâle-i Mufassaha, (Yazışmalar içinde), trc.: Ekrem De- 
mirli, İz Yay., İstanbul 2002, s. 14-30.) 
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hakikatleridir. Bunların yanı sıra Hakk'ın icâdının keyfiyeti, kudretinin 
ma'lümlara bitişmesi ve onların Haktan çıkması gibi konular da akıl- 
ların hayrete düştüğü, yani tam manâsıyla idrâkten aciz kaldığı husus- 
lardandır. Ayrıca mizâci ve tabii karışımlardan doğan feleki kuvvetler 
ile meleki teveccühler, beşeri nefisler ile süfli-tabii kuvvetler arasında 
gerçekleşen karışımlardan meydana gelen özellik ve eserler yine bahsi 
geçen konulara dâhildir.217 


Örneklerden de anlaşılacağı üzere, bunların mutlaklıkları yönüyle 
beşeri fikir sahasında idrâk edilmeleri mazur yani kusurludur. Müellif 
bunun nedenini, insanın sadece kendi nazari seviyesinde ta'ayyün eden 
şeyi anlama kapasitesine bağlamaktadır. Çünkü insan aklı bunları id- 
râk etmeye muktedir değildir. Zira Hakk'ın zâtının, esmâ” ve sıfâtının, 
kendi fikirleriyle tasavvur edenlerin tasavvur ettiği gibi olması söz ko- 
nusu olamaz. Son kısımda zikredilen, aklın müstakil olarak idrâk ede- 
meyeceği mevzülar ise âlemin tabakalarının tertibinin sırrının bilgisi; 
bunların külli hükümleri ve özellikleri; her sınıf, cins ve türün belirli 
bir sayıyla sınırlı olması ve bunların belirli vakitlere, belirli durum ve 
hallere tahsis edilmeleri gibi meselelerdir.?!# 


İnsanın bilgisinin birincil kaynak ve vasıtasını teşkil eden duyu or- 
ganları, sınırlı olduğu için, bazen yanlış bazen de eksik bilgi verebil- 
mektedir. Kimi zaman yanlış kimi zaman da eksik olan bu bilgilere da- 
yanan akıl ise, doğru olmayan hükümlere varmaktadır. Bu sebeple in- 
san, aklı vasıtasıyla, bizzat hakikati değil, ancak zâhiri idrâk edebilir. 
Buna göre akıl, eşyâyı olduğu gibi değil, göründüğü gibi değerlendir- 
mekte ve bu şekilde bir hükme ulaşmaktadır. Oysa bir şeyin hakikati 
ıle zâhiri arasındaki fark, bir insan ile onun çok bulanık bir sudaki ak- 
si arasındaki farka benzer. Bu sebeple Hz. Peygamber, “Bana eşyayı ol- 


217. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 29. 

SIR.  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 30. Fenâri, insanları bilgiye ulaşma metotları nok- 
tasında, aklı ve keşfi kullanmaları bakımından gruplara ayırırken, nasslarda- 
ki bilgileri, peygamberler ve kâmiller tarafından getirilmiş bilgileri değerlen- 
dirmede aklı ve keşfi kullanmaları nokta-i nazarından da bir başka taksim 
daha yapmaktadır. Bu bağlamda insanlar dört gruba ayrılmaktadır. Bunlar: 
İbareleri zâhirine göre değerlendirenler, aklı ve nazarı devreden çıkaranlar, 
kelâmcılar ve keşif ehlidir. (Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 31-32.) 
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duğu gibi göster”?!? diyerek dua etmiştir.22“ Aklın ve duyuların verile- 
ri maddi âlemde bile doğru ve yeterli olmazken, manevi, bir diğer ta- 
birle metafizik alanda bunlara dayanarak hüküm verilmesi elbette uy- 
gun değildir. Bu sebeple onlara ilave olacak bir başka bilgi edinme yo- 
luna ihtiyaç bulunmaktadır. 


Müşâhedenin bir diğer yönü ise insanın tahakkuk ettirebilece- 
ği kemâlin unsurlarından hatta basamaklarından biri olmasıdır. Zira 
Fenâri, kemâlin ilk mertebesini “eşyânın hakikatlerine Hakk'ın ilmin- 
de bulunduğu şekilde muttali olmak” diye tarif eder. Keşf ve müşâhe- 
de ile gerçekleşen bu ma'rifet, hakikatlerin Levh-i Mahfüz'da birbir- 
leriyle irtibatları yönüyle bilinmesinden ibarettir. Bu bilginin netice- 
si ise, onlarla şer'i ve şühüdi ölçütler mücibince amel etmektir.??' İbn 
Arabi müşâhede yöntemine Allah'ı bilmenin (ma'rifet) yolu olarak te- 
mas etmektedir. Ona göre, Allah'ı bilme ve tanıma üç yolla gerçekle- 
şir: delil vasıtasıyla bilmek, Hakk'ın tecellilerini müşâhede vasıtasıy- 
la bilmek ve bildirme yoluyla bilmek. Bunlardan en üstünü ise sonun- 
cu olan Hakk'ın kendisini bildirmesiyle bilmektir.22: Dolayısıyla ger- 
çek bilgi olan, eşyâyı Hakk'ın ilminde bulunduğu hal üzere bilme, ak- 
lın idrâk gücünün üzerinde bir bilgidir. Bu bilgiye ulaşmak, aklın ve- 
rilerini kullanmaya dayalı olan burhân yöntemi ile mümkün olmadığı 
için, muhakkikler, ona ilave olarak, keşfin verilerine istinat eden müşâ- 
hede yolundan söz etmişlerdir. 


Fenâri'nin eserinin giriş kısmında, sahih marifeti elde etmede aklın 
imkânından bahsetmesi, ilm-i ilâhinin temellendirilmesine dair bir ça- 
ba olarak değerlendirilebilir. Zira müellif, ayrıntılarına daha sonra te- 
mas edeceğimiz üzere aklın sahih ve hakiki bilgi vermede sınırlı ve ku- 
surlu özelliğini zikretmekle müşâhede yöntemine zemin hazırlamakta- 


219. Bkz.: Râzi, Ebü Abdullah Fahruddin Muhammed b. Ömer b. Hüseyin, 
Mefâtihu'l-gayb, Dâru İhyâi't-Türâsi”l-Arabi, Beyrut ts., c. 1. s. 119. Ah- 
med İlâhi, bu hadise, bilginin değerini izah ettiği bir yerde atıfta bulunmak- 
tadır. (Bkz.: Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 37a.) 

220. Bilgiye ulaşma yolları hakkında bazı değerlendirmeleri için bkz.: Keklik, Ni- 
har, “Bilgi Nazariyesi ve İman” İslâm Düşüncesi, sy. 3, byy, 1967, s. 139 vd. 

221. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 612. 

222. Hakim, İbnü'l-Arabi Sözlüğü, s. 487. 
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dır. Aklın veri sağlamada yeterli olmadığı ilm-i ilâhiye ait bu konula- 
rın kavranabilmesi, müşâhede yöntemi vasıtasıyla elde edilen keşfi bil- 
gilerle mümkündür. Bütün bu çabalar, İslâm düşünce geleneğinde akıl 
ve nass ile bilgi teminine ilave olarak, ilk defa Konevi tarafından orta- 
ya atılan müşâhede yönteminin hem ispatına hem de izah edilmesine 
mâtuftur. Zira bu sayede tasavvuf ilmi, formel bilimler sahasında ken- 
disine ait müstakil bir yer kazanmakta, nazari hükümlerle işleyen bur- 
han yönteminin gideremediği eksikliği kapatmaktadır. 


2. Aklın Sınırlılığı 


Aklın sınırlılığı22 konusunda her şeyden önce şunu söylemeliyiz: 
Konevi ve birçok muhakkik süfinin, bilginin değerini tespit etmede dik- 
kate aldığı ölçü, eşyânın hakikatinin bilgisidir. Çünkü Hakk'ı bilmek, 
basit ya da mürekkeb, manevi veya süri olarak ihâta edilen, var olan 
veya olmayan her şeyi bilmenin aslıdır.2* Hakk'ı bilen kimse, her şeyi 
bir başka deyişle eşyânın hakikatlerini, Hakk'ın ilminde olduğu şekliy- 
le bilir. İşte gerçek bilgi budur.22 

Süfiler bu bilgiye ulaştırıp ulaştırmamadaki yeterliliği noktasında 
aklı ele almaktadırlar. Zira müşâhede neticesinde ulaşılan bilginin de- 
geri, aklın bu noktadaki eksikliğinin izahıyla daha net anlaşılmakta- 
dır. Fenâri, eşyânın hakikatlerini bilmede aklın verisi olan nazari de- 
lillerin kusurlu olduğunu çeşitli gerekçelerle açıklamaktadır. Bu gerek- 
çeler şunlardır: 1. Nazari hükümler sahiplerinin idrâk araçlarına göre 
değişir. Bu idrâk araçları, idrâk edenin teveccühlerine tâbi, teveccüh- 
ler ise kişinin inanç, eğilim, mizaç ve münâsebetlerine bağlı olan mak- 
satlara tâbidir. 2. İdrak sahibinin isti'dat ve bakış açısı idrâkin fark- 
lılaşmasına sebep olduğu gibi, idrâk edilen şeylerin farklı kâbillerde 


')8.  Krş.: Çakmaklıoğlu, Mustafa, İbn Arabi'de Marifetin İfadesi, İnsan Yay., İs- 
tanbul 2007, s. 109 vd. 

:)4. Konevi, Yazışmalar, s. 14. 

'9S,  Fenâri, kâmil bilginin, ma'lümun bir vasıtanın hususiyetleriyle boyanmak- 
sızın, Hakk'ın ezeli ilmindeki ilk ta'ayyününe paralel olarak bilinmesi anla- 
mına geldiğini belirtir. (Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 341.) 
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farklı farklı zuhür eden tecelliler olması da, idrâkin nesnel olmadığı- 
nı ortaya koyar.?* 


Atpazâri, ilimlerdeki farklı bakış açıları ve görüşleri, bunları ileri 
süren insanların değer ölçütlerinin birbirinden farklı olmasına bağla- 
maktadır. Mesela, insanlardan bir kısmı mal, makam, evlat gibi dün- 
yevi konulara ve bunların çokluğu ile iftihar etmeye ehemmiyet verir- 
ken, bir kısmı da rühâni ve uhrevi kemâlâta itibar etmektedir. Hatta, 
uhrevi kemâli önemseyenler de kendi içlerinde derece, menzile ve ma- 
kam bakımından farklılık göstermektedirler.227 Dolayısıyla bunların bil- 
gi ve değerlendirmeleri de kendi algılarını yansıtır nitelikte ve izâfi ol- 
maktadır. Birbirine ters olan görüşlerin birinin diğerinin delilini çürüt- 
me kuvveti olmadığı zaman, bunların sahipleri kendisinin doğru oldu- 
guna inanmakta, başka bir deyişle, herkese göre kendi görüşü doğru 
olmaktadır. Dolayısıyla herkesin ittifak ettiği bir doğru görüş buluna- 
mamaktadır. Hatta bazen nazar ehlinin çoğu kendi deliline güvenmek- 
te, daha sonra ise bu görüşünden vazgeçmekte veya kendisinden sonra 
gelen birisi bu görüşün yanlışlığına muttali olmaktadır. Söz konusu ih- 
timal her görüş için geçerlidir. Yani nazari delillerin çürütülemeyecek 
nitelikte bir kesinliği yoktur. 


Nazari görüşün hakiki bilgi elde etmede yetersiz olması konusun- 
daki bir diğer gerekçe ise tahkik kaidelerinden biriyle örtüşür mâhi- 
yettedir. Binâenaleyh, nazari görüş sahibi kimse, hakkında fikir sahibi 
olduğu şeyi, cüz'i-fikri kuvvetiyle elde eder. Ancak söz konusu tahkik 
kaidesine göre, bir şeyin idrâk edilebilmesi ancak o şey ile ortak olan 
bir münâsebet, yani uygunluk sayesinde gerçekleşir.228 Bu kimsenin dü- 
şünce kapasitesi, ancak kendisi gibi cüz'i bir şeyi idrâk etmeye müsâit- 
tir, yani ancak cüz'i bir şeyle münâsebet kurabilir. Fakat ilmi hazrette- 
ki hakikatler küllidir. Dolayısıyla fikir, onu bu hazrette ta'ayyün ettiği 
şekilde idrâk edemez. Bunun yanı sıra ilmi hazrette, eşyânın külli olan 
hakikatleri basittir/yalındır. Bu sebeple onların idrâk edilmeleri kişi- 
nin ehadiyyeti ile mümkün olabilir. Halbuki bu imkânsız olan bir du- 


226. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 34. 

227. Atpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr 57b. 

228. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 14-15, (Tasavvuf Metafiziği, s. 15); Fenâri, Mis- 
bâhu'l-üns, s. 116. 
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rumdur.2” Zira insan bir şeyi, o şeyin a'yânının vucüdla vasıflanmasıy- 
la, yani bilinmek istenen o şey ile o kişi arasındaki perdelerin kalkma- 
sı neticesinde bilir. Basit yani yalın olan bir şey, sadece aynı özellikteki 
bir başka şey tarafından idrâk edilebilir. Netice itibariyle hakikatler, ol- 
dukları gibi değil, sıfat olmaları, yani basitlikten çıkmaları yönüyle bi- 
linmektedir.239 Tahkik kaidesine göre bir şey, kendisi dışındaki bir şey- 
le o şeyin farklı ve zıt olması yönüyle bilinemez.?! Bilginin gerçekleş- 
me şartı, bilen ve bilinen arasındaki münâsebettir/uygunluktur. Dola- 
yısıyla basit halde olan hakikatler, kişinin varlıkla vasıflanmış ve yalın 
olmayan haliyle bilinemez. 


Fenâri bilginin gerçekleşme şartına şu hususu da ilave etmektedir: 
Bir şeyin olduğu gibi bilinmesi ve bu bilginin kemâli ma'lümla birleş- 
meyejittihada bağlıdır. Bir şeyle ittihâd ise ilim ile ma'lüm arasındaki 
temeyyüze dair her şeyin ortadan kalkmasına bağlıdır. Bilgi, bilen ve 
bilinenin ayniyeti açısından meydana geldiği gibi, bir şeyin bilineme- 
mesi ise, bu iki şey arasındaki temeyyüz (ayrışma) hükümlerinin bas- 
kınlığından kaynaklanmaktadır. Bilginin kemâle ermesini sağlayan şey 
işte bu imtiyaz hükümlerinin ortadan kalkmasıdır.232 


Hakikatlerin basitliklerinden dolayı idrâk edilememeleri hususunda 
şunu da ilave etmek gerekir ki, basit olanın herhangi bir tanımı ve şek- 
li yoktur, dolayısıyla onların hakikatleri tarif edilemez. Basitlerin birle- 
şiminden oluşması sebebiyle mürekkeblerin durumu da aynıdır. Bu da 
hakikatlerin asla bilinemeyeceği sonucuna götürmektedir.23 


Fenârf'nin bilginin gerçekleşmesine engel olan durumları sayar- 
ken bunlar arasında idrâk edilmek istenen şeyin niteliğini de zikretti- 


229. Muhakkiklere göre, eşyânın hakikatleri, ayrıntısı daha sonra zikredilecek 
olan vech-i hâss sayesinde Hakk'ın bildirdiği kullar tarafından doğrudan bi- 
linebilir. 

'30.  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 34-36. Müellif bu görüşe İbn Sinâ'nın da katıldı- 
ğını zikretmektedir. 

Ni. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 14, (Tasavvuf Metafiziği, s. 15); Fenâri, Misbâ- 
hu'l-üns, s. 116. 

'0. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 219. 

'08,  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 34-35. Basitlik ve saltlık, aklın çalışma tarzına uy- 
gun olmadığı için perde olarak görülmektedir. (Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, 
s. 111, 184,337, 575.) 
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Bi daha önce geçmişti. Buna hakikatlerin kendiliklerindeki durumla- 
rı örnek verilebilir. Nitekim Abdurrahman Bursevi, akli ve hayâli-his- 
si idrâk araçlarının, irtibat kurduğu her şeyin basit mücerred hakikat- 
ler üzerine zâid olmadığını ifade eder. Bu hakikatler bölünme kabul et- 
meyen bir tek varlıkla oluşmuşlar ve kendileri için (/i-nefsihâ) zuhür et- 
mişlerdir. Bu hakikatler varlıktan ve birbirleriyle irtibatlı olmaktan mü- 
cerred olup, her birisi başka herhangi bir şeye muzaf olmayıp, her tür- 
lü isimden, sıfattan, naattan, süretten ve hükümden bilkuvve değil de 
bilfiil hâlidir. Bu ilk hakikatlerin taakkul edilmesini sağlayan şey, onla- 
rın kendileriyle zuhür ettiği süretlerdir. Her türlü mücerred hakikatin 
varlığı ve bekâ'ı, Hakk'ın emri ve irâdesinin sırrıyla kendi hazretinde 
hükmü zuhür eden ve bütün bunları izhâr eden cem hükmünün kendi- 
lerine sirayet etmesine bağlıdır. Bu cem ise ilâhi-vucüdi ehadiyyet özel- 
liğine sahiptir. İşte bu nokta onların idrâke konu olmasındaki belirle- 
yici özelliktir. Zira eşyânın hakikatlerini ilmi mertebedeki basitlikleri 
ve mücerredlikleri açısından bilebilmek imkânsızdır. Bunun sebebi her- 
hangi bir şeyi kendi ehadiyyetimiz açısından idrâkimizin imkânsız ol- 
masıdır. Çünkü bizim idrâkimiz hiçbir şekilde çokluk hükümlerinden 
tecrid edilemez. Dolayısıyla insan herhangi bir şeyi mücerred hakika- 
ti ya da sadece kendi varlığı açısından idrâk edemez.23* Öbür taraftan 
Fenâri, tahkik ehlinin, akla ve aklın delillerine keşif vasıtasıyla bildik- 
lerini akılla anlayıp tabi olacak kadar yer verip, onun dışında akla ilti- 
fat etmediğini söylemektedir.?” 


Aklın hakikatleri bilmedeki sınırlı durumuna karşılık, insanın mut- 
lağı idrâk edebilme potansiyeli de mevcuttur. Hakk'ın zâtı ve vahdeti ise 
her türlü kayıttan münezzeh olduğu için bilinemez. İnsanın hakikatleri 
idrâkte yetersizliği; istidadı, mertebesi ve halleriyle kayıtlı olmasından 
kaynaklanmaktadır. Zira mukayyed ancak kendisi gibi mukayyed ola- 
nı kabul eder. Çünkü bir şeyin idrâki, kendisini nefyeden, kendisinden 
farklı olan şey sebebiyle imkânsızdır. Fakat insan ayn-ı sâbitinden kay- 
naklanan ehadiyyetiyle müdrik ve müdrek arasındaki ayrılığı silme ye- 


234. Bursevi, Şerhu Miftdhi'l-gayb, vr. 18b-20b, (Konevi, Yazışmalar, s. 39- 
41'den naklen). 

2335. Fenâri, Muhammed b. Hamza, Şerhu Dibâceti'I-Mesnevi, Süleymaniye Ktp., 
Esad Efendi, d. no: 3684, vr. 12b. 
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tisiyle mutlağı idrâk edebilir. Ancak bu idrâk elbette ki, Hakk'ın içinde 
kesret bulunmayan hüviyeti yönüyle gerçekleşmez;?*© bilakis onun es- 
mâ” ve sıfâtla vasıflanmış olan vâhidiyyeti cihetiyle gerçekleşir. Konevi 
de bilginin bağlı olduğu asgari şart olarak aynı hususu zikretmiştir. Ni- 
tekim, insanın idrâki, varlık ve hayat ile vasıflanmış, kendisiyle ilim ve 
irâdenin kâim bulunduğu ve idrâke mâni engellerin aradan kalktığı bir 
hakikat oluşuna bağlıdır.2*7 


Özetle, aklın verilerine dayanan nazari yöntem, onu kullananla- 
rın değer yargılarına göre şekillendiği ve bu süretle izâfi bilgiler ver- 
diği için, hakikate ulaşmada yeterli değildir. Gerçek bilgiye ulaşmanın 
temel şartı ise, bilinmek istenen şey ile münâsebet kurmak ve buna en- 
gel olan mânileri yok etmektir. İşte bu noktada akıl, külli ve yalın hal- 
de olan hakikatlerle münâsebet kurabilecek niteliğe sahip olmadığı için, 
onların bilgisine ulaştırmada eksik kalmaktadır. 


C. SAHİH MARİFETİ ELDE ETMENİN, 
İLM-İ İLÂHİNİN YÖNTEMİ: KEŞF VE MÜŞÂHEDE 


Aklın gerçek bilgiyi elde etmedeki hem yetersizliği hem de kusur- 
luluğu farklı bilgi kaynaklarına veya bilgi elde etme yollarına olan ih- 
tiyacı gündeme getirmiştir. Gerek Konevi ve gerekse Fenâri”nin ak- 
lın bu özelliği üzerinde detaylı olarak durmaları, kanaatimizce sahih 
ma'rifeti elde etmenin yegâne yolu olan “keşf ile ıyân” yani müşâ- 
hede vasıtasıyla bilgi sahibi olmanın gerekliliğini vurgulamak için- 
dir. Fenâri'nin er-Risâletü'l-müfessaha'dan naklettiğine göre, basiret 
ve selim akıl sahipleri için bilgi edinmenin iki yolu bulunmaktadır: 
bunlardan biri nazar? ve istidlâl ile burhan yolu; diğeri ise keşf ile 


236. Atpazâri, Misbâhw'l-kalb, vr. 15b. 

237. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 20, (Tasavvuf Metafiziği, s. 22); Kırımi, Şerhu 
Miftâhi'l-gayb, vr. 14a, 36b; Bursevi, Şerhu Miftâhi”l-gayb, vr. 19b. 

238. Genel olarak düşünme anlamına gelen “nazar” kavramı, “bilinmeyeni elde 
etmek için, bilinenleri belli bir kaideye göre sıralama” şeklinde tarif edil- 
mektedir. (Kutluer, İlhan, “Düşünme”, DİA, İstanbul 1994, c. X, s. 53.) Bu- 
nu bir bilgi sağlama metodu olarak kullananlara ise “ehl-i nazar” denilmiş- 
tir. Ehl-i nazar tabiri, başlangıçta, nazar yöntemini benimsemiş olan Mu'te- 
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gerçekleşen :yân/müşâhede yoludur. Bunlardan aklın verilerine daya- 
nan nazar yönteminin kısıtlı ve yanlış bilgi verme durumu daha ön- 
ceden ifade edilmişti. İkinci yöntem olan müşâhede ise, soyutlanma- 
dan (#a'arrf), tam muhtaçlıktan (fakr) ve lübbü/aklı kevni ilgilerden, 
bilimlerden ve kanunlardan bütünüyle boşaltarak Hakk'a yönelmek- 
ten ibarettir.?*? Bunun neticesinde oluşan keşfi bilgi, şüphe ve tahmin- 
den kurtarıcı bir özelliğe sahiptir.“ 


Aklın gerçek ma'rifete ulaşma noktasındaki sınırlılığını izah ettikten 
ve müşâhede yönteminin gerekliliğini ortaya koyduktan sonra, Fenâri, 
müşâhede ve nazar yönteminin bir mukâyesesini yapar. Bu mukâyese- 
de müellifin sorguladığı husus, aklın verilerine dayanan nazar yönte- 
miyle temin edilen bilgilerin ve müşâhede yöntemiyle elde edilen bil- 
gilerin birbirinin aynısı olup olmayacağıdır. Çünkü nazar ve şekle gö- 
re hüküm veren rusüm ulemâsıyla, muhakkik süfilerin, ıstılah ve ibâre 
noktasında kimi zaman müşterek oldukları vehmi bulunmaktadır. Bu- 
nun nedeni de bazen nazari beyân ile ıyâni-zevki beyânın ifadelerinin 
birbirine mutabık olmasıdır.?*! 


Söz konusu bu mutabakat, hakkında konuşulan makamın, hem ken- 
di düşüncesiyle (nazar) hakikate yönelen perdeli kimsenin aldığı bilgileri 
hem de beşeriyet kirinden ve nefsâniyetten arınmış olan, kalbiyle yöne- 


zili gruplar için kullanılmıştır. İlk devirlerde Mu'tezile tarafından sistem- 
leştirilen Kelâm ilmine ve bu ilmin metodu olan nazara karşı selef ulemâsı 
aşırı bir tepki göstermiş, bunun sonucu olarak ehl-i nazar terkibi, ehl-i ha- 
disin prensiplerine aykırı görüş beyan eden her zümreye isim olarak veril- 
miştir. Özellikle ilk Mu'tezile bilginlerine yöneltilen bir yergi ifadesi haline 
gelen bu tabirin olumsuz anlamı, nazar yöntemi, ehl-i sünnet kelâm ekolle- 
rinin de benimsediği bir metot haline gelince, bu tabir yerini müsbet manâ- 
lara bırakmıştır. (Bkz.: Yurdagür, Metin, “Ehl-i nazar”, DİA, İstanbul 1994, 
c.X,s.519.) 

239. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 36 (Konevi, Yazışmalar, s. 33'ten naklen). Ayrıca 
bkz.: Konevi, İ'câzü'l-beyân, s. 26-27, (Fatiha Suresi Tefsiri, s. 52); Demir- 
li, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 127. 

240. Fenâri, Şerhu Dibâceti'!-Mesnevi, vr. 12b. 

241. Filozofların nazar yöntemi ile Konevi'nin müşâhede metodu hakkında bir 
mukâyese için bkz.: Keklik, Nihat, “Sadreddin Konevi Düşüncesinde İnsan 
Kader ve Ahlak”, İslâm Tetkikleri Enstitüsü Dergisi, sy. 1-2, İstanbul 1964, 
s. 71. 
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len kimsenin aldığı bilgileri kuşatması ve ihtivâ etmesidir.252 Her ne ka- 
dar alınan iki şey arasında bir fark olmadığı düşünülse de aslında, kalbiy- 
le yönelen kimse, bu aldığı manâyı temiz bir mahal ile, çaba sarf etmek- 
sizin keşfen (keşfederek) almıştır. Böylece gelen manâ asli saflığı üzere 
bâki kalmaktadır. Perdeli insan ise, kendisine gelen manâyı, beşeriyeti- 
nin ve fikir perdesinin ardından, çaba ile ve kirli bir mahal ile almakta- 
dır ve manâ da şâibe ve şüphe kisvesine bürünmektedir. Böylece tek bir 
kelime, yani tek hakikat iki kelime haline gelmekte, her iki kişiye gel- 
miş olan manâ ilâhi-zâti-esmâ'i ikram dâiresinin genişliği sebebiyle ve 
iki kabzanın hükmünün gerçekleşmesi için iki kelimeye ayrılmış olmak- 
tadır.2” Dolayısıyla nazar ehli ve hakikat ehline gelen bilgi, birbirinin 
aynısı veya benzeri gibi görünse de aslında birbirinden farklıdır. Çünkü 
hakikat ehli bu bilgiyi, onun bulunduğu asli temizliğe münâsib bir ma- 
hal ile, yani selim, Allah dışındaki şeylere karşı muhabbet ve teveccühten 
uzaklaşmış bir kalple almaktadır. Rusüm ulemâsının yöntemi olan nazar 
ise, cüz'i, fikri ve izâfi taakkul ve taallukla kayıtlanmayla oluşan perde- 
lenmedir.2** Bu ise alınan bilginin asli tabiatına zıt olduğu için, bilgi bu 
kimselere, olduğu hal üzere, yani hakiki doğasıyla değil, şâibe ve şüp- 
he ile ulaşmaktadır. Müellifimize göre keşfi bilginin burhâni/nazari bil- 
giden üstün olması, keşfin bu bilgi türününün aslı olmasından kaynak- 
lanmaktadır.2* Elbette bir şeyin aslı, o şeyin hakikatine daha yakındır. 


Fenâri'nin bu açıklamaları, gerçek bilginin, bulunduğu asli hal üze- 
re öğrenilen bilgi olduğunu ve bunun en temel yolunun ise maddi ve 


242, Buna örnek olarak İbn Sinâ'nın, çağdaşı Ebü Sa“id-i Ebu'l-Hayr için “O be- 
nim bildiklerimi görüyor” ve Ebü Sa'id-i Ebu”l-Hayr'ın da İbn Sinâ için “O 
da benim gördüklerimi biliyor” sözlerini verebiliriz. (Bkz.: Yazıcı, Tahsin, 
“Ebü Said-i Ebu'l-Hayr”, DİA, İstanbul 1994, c. X, s. 221; Köprülü, Fuad, 
Türk Edebiyatında İlk Mutasavvıflar, Diyanet İşleri Başkanlığı Yay., Anka- 
ra 1991, s. 156; Gürer, Dilaver, Sf İbn Sind ve Makâmâtü'l-Ârifin'i, Ge- 
lenek Yay., İstanbul 2012, s. 41-42.) 

'48. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s.9, (Tasavvuf Metafiziği, s. 12); Fenâri, Misbd- 
Du'l-üns, s. 53. 

A4, Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 41b. Abdurrahman Bursevi'ye göre, 
rusüm ulemâsı kendilerine ulaşan bu bilgilerin, eşyânın hakikatinin bilgisi 
olduğunu zannetmektedirler. (Bkz.: Bursevi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 7b. 
Benzer bir yorum için ayrıca bkz.: Atpazâri, Misbâhu'l-kalb, vr. 10a.) 

"45.  Fenâri, Şerhu Dibdceti'l-Mesnevi, vr. 13b. 
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manevi arınmadan geçtiğini vurgulamaya yöneliktir. Bununla birlikte, 
müşâhede yöntemi, tasavvufi bilginin en çok tartışılan yönü olan sub- 
jektifliğini de bir bakıma izâle etmektedir. Zira arınmadan, maddi-ma- 
nevi temizlikten ibaret olan bu yol, kişiye temiz bir mahal sağlayaca- 
ğı için Hak'tan gelen manâ, vârid ve ilhâm türü bilgiler, şüphe ve ha- 
ta kisvesine bürünmeden, Hak'tan geldiği şekliyle kaldığı için öznellik 
ve izâfilikten çıkacaktır. Bu husus, süfinin bilgisini değerlendirmede bir 
ölçü olmasının yanında, riyazat, mücâhede gibi seyr u sülük ve terbiye 
metodlarının önemini de açıkça ortaya koymaktadır. 


1. Keşf ve Müşâhedenin Mâhiyeti 


Sözlükte perdeyi ve örtüyü kaldırmak, kapalı olan bir şeyi açığa çı- 
karmak anlamına gelen keşf,?2** aklın ve duyuların yetersiz kaldığı ilâ- 
hiyat konularında doğrudan bilgi edinme yöntemidir ve süfiler tara- 
fından, genellikle, perde arkasında ve aklın ötesinde olan “gâib” şey- 
leri bilme ve Hakk'ın tecellilerini temâşâ etme anlamlarında kullanıl- 
mıştır.2*7 Muhakkikler keşfi, “mestür/örtülü olanın ârifin kalbinde kâ- 
şif/keşfeden ile mekşüf/keşfedilen arasında bir münâsebetin gerçekleş- 
mesiyle zuhür etmesi” şeklinde tarif etmektedirler.?* Süfiler tarafından 
genellikle “keşf ve müşâhede” şeklinde birlikte zikredildiği gibi, bu iki 
terimden her biri diğerinin yerine de kullanılmıştır. Bununla birlikte 
feth, ilhâm, ferâset, muhâdara gibi kavramlar da keşf ile aynı anlama 
gelecek şekilde süfilerin eserlerinde yer almıştır.?” 


246. İsfehâni,Râgıb, el-Müfredât Kur'ân Istılahları Sözlüğü, trc.: Abdulbaki Gü- 
neş-Mehmet Yolcu, Çıra Yay., İstanbul 2007, c. Il, s. 475; Tehânevi, el-Keşşâ- 
fü ıstılâhâti'l-funün, c. VI, s. 1254; İbn Manzür, Lisânü'l-Arab, c. X, s. 300, 
(ke-şe-fe md.). 

247. Uludağ, Süleyman, “Keşf”, DİA, İstanbul 2002, c. XXV, s. 315. Ayrıcabkz.: 
Seyyid Mustafa Râsim Efendi, Tasavvuf Sözlüğü Istılâhât-ı İnsân-ı Kâmil, 
s. 934; Uludağ, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü, s. 210 vd, Cebecioğlu, Tasav- 
vuf Terimleri ve Deyimleri Sözlüğü, s. 447. 

248. Kırımi, Şerhu Miftâhi”l-gayb, vr. 25a. 

249. Keşf kavramının diğer bazı kavramlarla alakası için bkz.: Öngören, Reşat, 
“Bilgi Kaynağı Olarak Tasavvufta Keşfin Değeri”, İ.Ü. İlahiyat Fakültesi Der- 
gisi, sy. 5, İstanbul 2002, s. 86. 
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Klasik tasavvuf kaynaklarında, keşfin, muhâdara, mükâşefe ve 
müşâhede olmak üzere üç mertebesinden söz edilmektedir.“ Kal- 
bin Hakk'ın huzurunda olması anlamına gelen muhâdara, keşfin ilk 
mertebesidir ve ilme'İ-yakini temsil eder.2'! Bunun akabinde mükâ- 
şefe mertebesine ulaşılmaktadır. Burası kalb ve sırrın açılmasıyla, du- 
yu organlarının vereceği delillere ihtiyaç kalmaksızın kalbin, Hakk'ın 
huzurunda olduğu mertebedir. Ayne”l-yakin mertebesi olan mükâşefe- 
den sonra müşâhede hali zuhür eder ki, bu, Hakk'ın tecellilerini gö- 
rerek seyir ve temâşâ etmektir.25? İbn Arabi'ye göre müşâhedenin ta- 
riflerinden birisi, “tevhid delilleriyle eşyâyı görmek, yani Hakk'ı eş- 
yâda görmek”23 şeklindedir. Fenâri, keşf ve müşâhede terimlerini 
birbirlerinin yerine kullandığı gibi, keşfi, müşâhede neticesinde elde 
edilen bilgi şeklinde; müşâhedeyi de keşfi elde etmeyi de ihtivâ eden 
bir sürece ve yönteme karşılık olarak kullanmaktadır. Başka bir de- 
yişle ona göre müşâhede bir yöntemdir, keşf ise bu yöntem sonucun- 
da ulaşılan bilgidir. 


Müellifimize göre, “keşf” kapalı olan şeyin, onu bilen kişinin kal- 
binde, ilâhi tecellide taayyün ettiği vecihle zuhür etmesidir. Keşf sa- 
hibi bunu kendisiyle o şey arasındaki perdelerin kalkmasıyla bizâtihi 
bilir. Fenâri keşfi, nazari bilgi ile mukâyese ederek izah etmeyi ter- 
vih etmektedir. Nazari bilgi ya şekil ya da tanımdan (hadd) ibarettir. 
Şekli olan yönü, havâs ve lâzımlardan meydana gelir ki, bunların iki- 
si de bilinmek istenen şeyi açıklamamaktadır. Tanım ise, tanımlanan 
şeyin mücmelinin tafsil edilmesinden, yani o şeyin aynından ibarettir. 
Bir başka ifadeyle tanım, aklın zihni mertebede varsaydığı (farzettiği) 


250.  Kuşeyri, Ebu'l-Kasım Abdülkerim b. Hevâzin, er-Risâletü'/-Kuşeyriyye, tah.: 
Ma'rüf Zerik-Ali Abdülhamid Baltaci, Darul-Cil, Beyrut 1990, s. 75-76, 
(Kuşeyri Risâlesi, trc.: Dilaver Selvi, Semerkant Yay., İstanbul 2011, s. 213- 
214). 

'S1.  Söfilerin sahih marifeti elde etme usüllerinden ilki olup, “Duyu organları, 
akıl ve istidlâl ile bilgiye ulaşmaktan ibaret bir metot” olarak ifade edilen 
muhâdara, bu anlamda nazar yöntemiyle aynıdır. 

"52. Uludağ, Süleyman, “Müşâhede”, DİA, İstanbul 2006, c. XXXII, s. 152. 
Seyyid Mustafa Râsim Efendi, Tasavvuf Sözlüğü Istılâhât-ı İnsân-ı Kâmil, 
s. 1046. 

"91, Hakim, İbnü'l-Arabi Sözlüğü, s. 485. 
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bir şeydir. Buna göre tanıma dayalı bilgi, o şeyin hakikatlerinin değil, 
selbi ve sübüti nisbetlerin bilinmesinden ibarettir. Dolayısıyla, haki- 
katin şekil ve tanımla, yani nazari olarak bilinmesi imkânsızdır.”* Bu- 
rada hemen şunu da ilave etmeliyiz ki, keşf ile bilgi temini, süfilerin 
yanı sıra, bazı kelâm âlimleri, felsefeciler ve Şi'a'ya göre de güvenilir 
bilgi kaynaklarından birisidir.25* İbn Arabi, dinin kelâm ilmi sınırları 
içerisinde, nazar ve istidlâl ile sunulmasını hatalı bulmuş, bu sebep- 
le keşf ve müşâhede yolunu tercih etmiştir. Hatta, meşhur kelâm âli- 
mi Fahruddin Râzi'ye de bu yönde bir tercihte bulunması hususunda 
bir mektup yazmıştır.256 


Keşf ve müşâhede yoluyla elde edilen bilginin, bu şekilde, hakiki 
ve eşyayı olduğu hal üzere bilmekten ibaret olduğu hususuna şunu da 
ilave etmeliyiz: Bu sahih ma'rifet herkes için eşit ve aynı doğrulukta ol- 
mayabilir. Çünkü ma'rifetin zuhür ve inkişâfı, onu alan kimsenin per- 
deliliğine ve isti'dadına göre gerçekleşir. Kişinin kendisinde perdeye, 
örtüye ve hakikatten uzaklığa yol açacak şeyleri yok etmesi ölçüsün- 
de tecelli, keşf ve kurbiyet zuhür eder.27 Buna mukâbil arınmış kal- 
biyle hakikate teveccüh eden kimseye, bilgiyi aldığı mahallin temiz- 
liği sebebiyle vârid asli temizliği üzere gelir. Ancak beşeriyet perdesi- 
nin arkasından alınan ma'rifet, mahallin kirliliğinden dolayı şüphe ve 
kir kisvesine bürünür.29* Basiret sahibi ve hakikate muttali olma şev- 
ki taşıyan insanın sahih zevk ve sarih keşf ile elde ettiği ilmine, nazar- 


254. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 116. 

255. Bkz.: Yavuz, Yusuf Şevki, “İlhâm”, DİA, İstanbul 2000, c. XXII, s. 98-99. 
Keşf ve müşâhedenin bilgi kaynağı olarak değeri hakkında bkz.: Öngören, 
“Bir Bilgi Kaynağı Olarak Tasavvufta Keşfin Değeri”, s. 85-96. 

256. İbn Arabi, Risdletün ile'l-İmam er-Râzi, (Resdilü İbn Arabi içinde), Dâ- 
rü'l-Kütübi'l-İlmiyye, Beyrut 1971, s. 184-191. Fahruddin Râzi bir gün bir 
mecliste iken birdenbire ağlamaya başlar. Yanındakiler ne olduğunu sorun- 
ca; “Otuz yıldır itikad ettiğim bir meselenin şu anda içime doğan bir de- 
lil ile başka türlü olduğunu anladım. Belki bana şu anda doğru gibi görü- 
nen de önceki gibidir” der. Bu hâdise İbn Arabi'ye ulaşınca o, böyle bir en- 
telekrüel kriz yaşayan Râzi'yi uyarmak üzere bu risalesini yazar ve risalede 
ona nazari ilimlerden uzaklaşarak ilâhi nefhalara yönelmesini tavsiye eder. 
(Bkz.: Çakmaklıoğlu, İbn Arabi'de Marifetin İfadesi, s. 51.) 

257. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 69. 

258. Fenâri, Misbâbwl-üns, s. 53. 
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la elde edilen bilgide olduğu gibi herhangi bir imkân şüphesi bulaşa- 
maz. Müşâhedesi de sahip olduğu isti'dadının kemâlden aldığı paya 
göre tahakkuk eder. 


Fenâri, müşâhedeyi, İslâm kültüründe ihsân olarak bilinen 
“Hakk”ı görüyormuşçasına ibadet etme” usülüyle birleştirir. Ona gö- 
re ihsanın ilk mertebesi, Hakk'ın emirlerine bağlanıp, nehiylerinden 
uzak kalarak şeriatın esaslarına uymaktır. İhsânın ikinci mertebesi, 
meşhur tarifinde ifade edildiği üzere, Hakk'ı görüyormuşçasına iba- 
det etmektir.?2*9 İhsanın üçüncü mertebesi ise Hakk'ı “görür gibi ol- 
maksızın” müşâhede etmektir. Bu mertebenin dili şudur: Büyükler- 
den birine “Rabbini gördün mü?” diye sorulmuş, o da, “Ben görme- 
diğim Rabbe ibadet etmem” diyerek cevap vermiştir.29! Bu sebep- 
le Hz. Peygamber “Gözümün nuru namazdır ”22 diye buyurmuştur. 
Cenâb-ı Hak, bu mertebede olan kulu hakkında, “Ben onun işitme- 
si ve görmesi olurum”?63 buyurmaktadır. İşte ihsânın bu son merte- 


259, Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 611. Fenâri, hakiki bilgiye ulaşmada farklı özel- 
liklerdeki kimseleri üç gruba ayırır. Bunlardan birincisi: hakikati hiçbir sü- 
rette göremeyecek olan şirk ve yalanlama ehlidir. Çünkü kalpleri tamamen 
kir ve perde ile kaplanmıştır. İkincisi: fısk ehlidir ki, kir ve perde bunlara 
derinleşmeksizin yayılmıştır. Bunlar hakikatten kısmen perdelenmişlerdir. 
Üçüncüsü: nazari itikad mensupları ve belirli hal ve makam sahibi olan sı- 
nırlızevk mensuplarıdır. Hakikati görmeye mâni olan kir ve perde, bu kim- 
selerin kalbinin tamamına değil, belirli bir yönüne yayılmıştır. Bunlar ise 
hakikati, söz konusu kir ve perdeden arınabilmeleri ölçüsünde bilirler. (Ay- 
rıntılı bilgi için bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 579.) 

260.  İhsânı Hz. Peygamber, Cibril hadisi diye meşhur olan hadisin ilgili bölü- 
münde şöyle tanımlar: “İhsan; senin Allah'ı görüyormuşçasına ona ibadet 
etmendir. Her ne kadar sen onu görmesen de o seni görmektedir.” (Buhâri, 
İmân, 37; Müslim, İmân, 5-7.) 

761. Bu söz Tasavvufi gelenekçe sıkça rastlanılan bir ifadedir. Meselâ bkz.: Gey- 
lâni, Abdulkâdir, e/-Fethu'r-rabbâni, nşr.: Muhammed Salim el-Bevvâb, Bey- 
rut ts, s. 296. 

2062. Ahmedb. Hanbel, e/-Müsned, c. lll, s. 285. 

103. Buhâri, Rikâk, 38. Fenâri, ihsân mertebelerin sonuncusunu ifade eden bu 
hadisin, velâyet mertebelerinin ilki olduğuna ve bunun üzerinde pek çok 
derecelerin bulunduğuna işaret ettiğine dikkat çekmektedir. (Bu merte- 
beler ve onların hadislerdeki karşılıkları için bkz.: Fenâri, Misbâbw'l-üns, 
s. 24-26.) 
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besi aynı zamanda kurb-ı ferâiz, velâyet ve müşâhede mertebelerine 
tekâbül etmektedir.?#* 


Burada, keşf ve müşâhede ile meydana gelen ma'rifetin arka planı- 
na değinmek zarureti ortaya çıkmaktadır. Fenâri'ye göre keşfedilen her 
bir hakikat, hazarât-ı hamseye dayanır. Aynı şekilde, rüyâda veya ya- 
kaza halinde görülen, ilhâm ve vesvese vasıtasıyla elde edilen her tür- 
lü bilgi de, varlık mertebelerine istinad etmektedir. Bu mertebeler, ma- 
nevi, rühâni, misâli, mutlak, mukayyed, sahih veya hissi ta'ayyünler- 
den değişmeksizin meydana gelmektedir. İşte ilmi maddeler (e/-mevâd 
el-ilmiyye); mânâlar âlemi, Levh-i Mahfüz ve misâl âleminin zuhür et- 
mesi gibi, bu mertebelerden çıkarılır. Hakikatler, keşf ehline buradan 
inkişâf eder. Hatta ilâhi kitaplar bile buradan bu şekilde gelmektedir. 
Müellifimiz, manevi bilgiyi (ma'rifet) bu mertebelere dayandırdıktan 
sonra, duyu organlarına dayanan pozitif bilgileri (e/-burhân eş-şubüdi) 
de yine varlık mertebelerine dayandırmaktadır. İşte fehm; keşf ve ilhâ- 
mın yanında, aklın nazari delillerinin bir araya gelmesiyle tamamlan- 
maktadır.259 Dolayısıyla kişinin elde ettiği bütün bilgiler, varlığın olu- 
şum süreçlerinden ibaret olan onun hazarât-ı hamsedeki yerinden elde 
edilmektedir. Başka bir deyişle bilginin kaynağı merâtibü”l-vucüddur. 


Akıl ve duyu organları vasıtasıyla ulaşılamayan bilgileri, başka bir 
ifadeyle eşyânın hakikatinin bilgisini elde etmenin yolu keşf ve müşâ- 
hede yöntemidir. Burada keşf, kapalı olan gaybi hakikatlerin üzerin- 
deki perdenin kalkarak süfinin kalbinde ortaya çıkması, onun tarafın- 
dan keşfedilmesidir. Söz konusu keşfin niteliği ise, sahibinin kurbiyeti- 
ne ve mücâhedesine göre farklılık arz edebilmektedir. Ancak şu var ki, 
bu tarz bilgiye ulaşan kimse onu, herhangi bir idrâk aracı veya başka 
bir şey vasıtasıyla değil, doğrudan aldığı için, bu bilgi, bulunduğu asli 
hali üzere elde edilmektedir. Bu bakımdan süfiler tarafından doğru ve 
güvenilir bilgi olarak değerlendirilmektedir. 


264. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 22-23. İhsân, mertebeleri hakkında daha fazla bilgi 
için bkz.: Konevi, el-Fükük, s. 250-251, (Fusâsu'/-Hikem'in Sırları, s. 135- 
136). 

265. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 373. Fenâri'nin, “fehm”in tam olarak gerçekleşme- 
si için gerekli gördüğü esaslar hakkında bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 372- 
375. 


MOLLA FENÂRİ'NİN BİLGİ ANLAYIŞI e 387 


2. Keşf ve Müşâhedede Ta'arri (Arınma) ve 
Tahâretin (Temizlenme) Önemi 


Bilginin değerini tespit eden önemli kriterlerden biri, o bilginin 
Hakk'ın ilmine benzer özelliklere sahip olmasıdır. Fenârf'ye göre ilim- 
lerin en kâmili ve tamı Hakk'ın ilmine benzeyen ilimdir. Bu da benliği- 
ni (zât) tüm sıfat ve nakışlardan arındıran, bütün mertebeleri, varlıkla- 
rı manevi, rühâni, misâli ve hissi itidalleri ihtivâ eden büyük noktanın 
ortasına yerleşerek, ilâhi kemâlin mutlaklığıyla ve ta'ayyün-i evvel ile 
tahakkuk eden kimse tarafından elde edilebilir. İşte bu kimsenin zâtı, 
Hak veya mahlükât için bir ayna haline gelir ve bütün ma“lümlar ora- 
ya yansır. O kimse bu aynadan ma'lümları Hakk'ın ilmindeki ta'ayyün- 
leri üzere öğrenir. Bu ilmin, Hakk'ın ilminden farkı sadece kadimlik, 
ihâtasının devamlı olmayışı ve yayılmış olmamasıdır. Dolayısıyla beşe- 
rin elde edebileceği ilmin en üstünü budur.?** 


İnsan seyr u sülükünün başlangıcında bu ikinci yolu tek başına 
gerçekleştiremez. Bu nedenle, bilgide kendisinden önde olanlara ve 
Hakk'ın yoluna bağlı olan kâmillere tâbi olması gerekir. Bunun neti- 
cesinde Hak, eşyânın bilgisini olduğu gibi bu kimselere gösterir.2“7 Söz 
konusu müşâhede yöntemine sahip olmak hem Konevi'nin hem de 
Fenâri'nin “ta'arri (soyutlanma)” diye tabir ettiği bir nevi arınmay- 
la gerçekleşir. Fenâri bu hususta Hz. Peygamber'in “Temizliğe devam 
et ki rızkın genişlesin”2“8 hadisine ve onun Konevi tarafından yapılan 
şerhine atıfta bulunur.29? Buna göre insanın bedeninin temizliği kir ve 


266. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 341, (Konevi, en-Nefâhatü'l-ilâhiyye, s. 136, (İlâhi 
Nefhalar, s. 172)'den naklen); Kırımi, Şerhu Miftâhi'l-gayb, vr. 69b, 180a. 

67. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 36. 

268. Müslim, Tahâret, 1; Tirmizi, Daavât, 86. Fenâri aynı hadise Şerhu Dibdce- 
ti'I-Mesnevi adlı eserinde de atıf yapmaktadır. (Bkz.: Fenâri, Şerhu Dibâce- 
ti'-Mesnevi, vr. 16a.) 

109, Bkz.: Konevi, Kırk Hadis Şerhi ve Tercümesi, s. 20-35. Bu hadis, eserde zik- 
redilen ilk hadistir. Konevi'nin bu hadisi birinci olarak seçmesi, kanatimizce, 
hakiki marifete ulaşmanın sadece müşâhede yoluyla gerçekleştiğini; bunun ise 
maddi ve manevi temizlikten ve arınmadan geçtiğini vurgulamak içindir. Zira 
ma'rifetin elde edilmesinin en mühim yolu olan müşâhede, hadisin şerhinde 
ayrıntılarıyla zikredilen her türlü temizlik, arınma ve soyutlanmaya bağlıdır. 
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pisliklerden; hâsselerinin temizliği mutlak mânâda gereksiz düşünce- 
lerden; organlarının temizliği ise, akli ölçülere uygun, bilinen şer'i hü- 
kümlerin, dini uyarı ve nasihatler dışında kalan tasarruflardan arın- 
makla olur.2 Fenâri, bedenin ve organların temizliği yanında, hayâ- 
lin, zihnin, fikrin, kalbin, nefsin, ruhun, hakikat-i insâniyyenin ve sır- 
rın temizliğinin ne şekilde olacağını Konevi'nin Kırk Hadis Şerhi'nden 
nakillerle izah etmektedir.2! i 


Buna göre, sahih ma'rifeti elde etmek için bâtıni tahâret en temel 
şarttır. Hak'tan gelen ilâhi bilginin kabül-i *âmm ile alınması, manevi 
tahârete yani, imkân ve kesret ahkâmının yok edilmesine ve bu gelen 
bilginin sahip olduğu vahdâni-ilâhi vasfa münâsip bir duruma gelme- 
ye bağlıdır. Bunun yolu da manevi necâsetin giderilmesidir ki, bu tür 
necâset, ruhâni güçleri öldüren şehvet, çirkin alışkanlıklar, bozuk dü- 
şünce ve akli-şer”i ölçüleri tanımamaktan neş'et eder.2”? Daha önce de 
ifade ettiğimiz gibi, muhakkiklere göre, gerçek bilgiye ulaşmanın yolu 
olan tahkik yöntemi, âlim ile ma'lüâm arasındaki mânilerin kalkmasını 
gerektirir. İşte bâtıni ve manevi tahâret bu engellerin, bir diğer deyişle 
imkân hükümlerinin izâle edilmesi demektir. 


Fenâri, kişinin bahsi geçen imkân hükümlerinden arınmasını, yani 
benlik ve nefsâniyet gibi kesrete dair özelliklerini silerek, vahdet haliy- 
le boyanmasını bir cismin parlatılmasıyla örneklendirmektedir. Nite- 
kim parlatılmış bir cisimdeki bu parlaklık, o cismin yüzeylerinin cüzle- 
rinin eşitlenmesi ve çokluğunun kaybolarak birliğe dönüşmesidir. Yü- 
zeyin cüzlerinin eşitliği, parlaklığın zıttı olan ihtilâfın olmayışı demek- 
tir. Parlaklık bu ihtilafın giderilmesi ve parlatılan şeyin ehadiyyet hük- 
münü izhâr etmesiyle olur.27? İnsanın bu ehadiyyet vasfını kazanması, 
yani söz konusu parlaklığı tahakkuk ettirmesi, kalbin süretlerden boşal- 
tılmasıdır. Zira bu süretler perdedir ve bilgi alma noktasında bilen ve 
bilinen arasında münâsebet oluşmasına mâni olduğu gibi, ihtilâf ve te- 


270. Konevi, Kırk Hadis Şerhi ve Tercümesi, s. 30. 

271. Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 36-39. 

272. Manevi necâset ve tahâret türleri ve bunların ilâhi feyze ulaşmadaki tesir- 
leri için bkz.: Konevi, Kırk Hadis Şerhi ve Tercümesi, s. 21-22, 26 vd. 

273. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 86, (Tasavvuf Metafiziği, s. 116); Fenâri, Misbd- 
bu'l-üns, s. 577-578. 
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meyyüze de yol açmaktadır. Bir kimse bu durumda, yani perdeler kal- 
dırılınca aslında kendisinden ibaret olan perdeyi ve Rabbini bilir. İlâhi 
ve fethi tecelliler yalnızca engellerin kalkmasına bağlıdır. Kalp hakika- 
ti apaçık keşfedip, müşâhede ve bilmeyi gerektiren birlikle tahakkuk 
ettikten sonra, parlaklığa mâni olan ihtilaflar/farklılıklar, kalbe yerle- 
şemez ve bir daha onu kirletemezler.?27* 


Sahih ma'rifetin, ilâhi fetih ve vâridlerin elde edilmesi, bunların ait 
olduğu ilâhi hazret ile münâsebet vasfı kazanmaya, bu hazretin taşıdı- 
ğı tahâret ve ehadiyyet özelliklerine sahip olmaya bağlıdır. Bu nitelik- 
lerin tamamı ise süfiler tarafından seyr u sülük yöntemleri çerçevesin- 
de bir riyâzat süreci ve faaliyeti içerisinde elde edilir. 


3. Müşâhedede Riyâzat ve Mücâhedenin Rolü 


Eşyânın olduğu hal üzere ve nefsü”l-emrdeki durumuyla bilinme- 
sinden ibâret olan hakiki bilgiye, belli bir süreç geçildikten sonra ulaşıl- 
maktadır. İbn Arabi, Konevi ve onların takipçilerinden olan muhakkik 
süfiler müşâhede yolu ile ma'rifete ulaşmayı seyr u sülüke, yani çeşitli 
riyazat ve mücâhede” yöntemleriyle nefsi tezkiye etmeye bağlamışlar- 
dır. Süfilerin sıkça kullandığı “Mücâhedesi olmayanın müşâhedesi ol- 
maz”27 sözü, bunu vurgulayan en veciz ifadedir. Müellifimize göre ev- 
liyâ, urefâ ve kâmiller için olan huzüri müşâhede, manevi riyâzatın aka- 
binde meydana gelir ki bu, her türlü irfanın en yükseğidir.277 Fenâri, di- 


174. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 580. 

275. Mücâhede, sâlikin nefs ve şeytanla mücâdele etmesi anlamındadır. Tasavvuf 
kaynaklarında çeşitli kısımlarından söz edilmektedir. Geniş bilgi için bkz.: 
Uludağ, Süleyman, “Mücâhede”, DİA, İstanbul 2006, c. XX XI, s. 440-441; 
Uludağ, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü, s. 256; Cebecioğlu, Tasavvuf Terimle- 
ri ve Deyimleri Sözlüğü, s. 520-521. 

276. Kuşeyri, Kuşeyri Risâlesi, s. 251; Uludağ, “Mücâhede”, c. XXXI, s. 440- 

441. 

Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 168. Konevi'ye göre, eğer kalp her türlü külli alâ- 

kadan hatta husüsi bir itikatla Hakk'a teveccühten ve yine husüsi bir isim 

ve mertebe ile ona ilticâ etmekten tamamen uzaklaşır ve bunlardan temiz- 
lenirse, arınmış ve pâk olan bu kalbe zât güneşi doğar. İşte bu durumda- 
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ger Miftâhu'l-gayb şârihlerinden farklı olarak, Misbâhbu”-üns'te, Türk- 
çe'ye “İlim ve Amelin Esaslarını Elde Etme Konusunda Kâmillerin İfa- 
deleri ve Bunlara Dair Yollar”78 şeklinde çevirebileceğimiz bir başlık 
altında, tasavvufi yöntemin pratik boyutuyla ilgili oldukça geniş açık- 
lamalarda bulunmuştur. Söz konusu kısımda müellif, klasik tasavvuf 
kaynaklarında rastladığımız, tasavvufi hal ve makamlar olarak telakki 
edilen ve seyr u sülükün unsur ve aşamalarından olan kavramlara yer 
vermekte ve bunların kısaca tanımlarını yapmaktadır.27? Bu kavramlar 
şunlardır: tevbe, inâbe, zühd, murâkabe, halvet, sabır, havf, recâ”, tak- 
vâ, kabz, bast, muhabbet ve üns.28“ 


İbn Arabi, Konevi ve takipçilerinin eserlerinde genellikle metafizi- 
ğin konuları ağırlıklı olarak yer alırken, zühd, tevbe, sabır, şükür, murâ- 
kabe gibi tasavvufun klasik konularına pek rastlanmaz. Ancak Fenâri, 
söz konusu başlık altında ele aldığı mevzülar noktasında, karşımıza bir 
Kuşeyri (v. 465/1072), Muhâsibi (v. 243/857), Serrâc (v. 378/988) veya 
Hucviri (v. 465/1072) gibi çıkmaktadır. Bildiğimiz kadarıyla bu özel- 
lik Ekberiyye müntesibleri arasında sadece Fenâri'ye has bir özelliktir. 


Müellifimiz, tevbe, Allah?ın ipine sarılmak (i“#isam bi-hablillah), ri- 
yazat, zühd, vera”, hüzn, ihlâs, murâkabe ve tefvizi tasavvufi makamlar 
olarak ele almıştır. Tasavvufi hal ve makamları tasnif ettiği eseriyle meş- 
hur olan Herevi'nin (v. 481/1089) Menâzilü's-sdirin'indeki kavram ve 
taksimlere kısmen yer vererek bunların tanımlarının yanında, birbirle- 
riyle alakalarına ve aralarındaki sebep-sonuç ilişkisine temas etmekte- 
dir. Burada Molla Fenâri'nin kullandığı kaynaklar, Gazzâli'nin eserle- 
ri, İbn Arabi'nin ve bahsettiğimiz gibi Herevi'nin eseridir. 

Fenârf'nin bu bahiste özellikle kullandığı ve üzerinde durduğu te- 
rim “tevfik”tir. “İnsanın, nefsini şer'i ölçülere muhalefetten alıkoyan 
her türlü fiile karşı kendisini kuvvetlendirmesi” şeklinde tanımladığı 


ki kul, Rabbinin gayb perdesinin ötesine geçer. Rabbini Rabbinin gözüyle 
görür, esmâ ve sıfâtı ve mücerred hakikatleri onun dilediği kadarıyla bilir. 
(Bkz.: Konevi, İ'câzü'l-beydn, s. 140; Fatiha Süresi Tefsiri, s. 210; İzniki, 
Fethu Miftâhi'-gayb, vr. 55a.) 

278. Bkz.: Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 54. 

279. Bkz.: Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 54-75. 

280. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 54-63. 
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tevfik kavramı, Fenâri'ye göre, her türlü tasavvufi pratiği kapsamına 
alan bir mânâya sahiptir. Nitekim her çeşit fazilet ve istikâmete götüren 
sâik tevfiktir. Süfinin seyr u sülükünün tamamında elde etmeye çalıştı- 
ğı şey, tevfiki kemâle erdirme çabası olarak görülmektedir.28! Tevfikin 
başlangıcında kişi hislerinden fâni olur ve kerâmetleri elde eder; orta- 
sında nefsinden ve sıfatlarından fâni olur, böylece zâtın ehadiyyetin- 
de fâni olmayı müşâhede eder. Sonunda ise kişinin tabii ve rühâni mi- 
zacı ortaya çıkar ve zâtı müşâhede nimeti o kimseye lutfedilir. Söz ko- 
nusu müşâhede ise zâtın bilinmesinde mümkün olan en son sınırdır.232 


Atpazâri, seyr u sülük ile ulaşılan ma'rifetlerin birbirinden farklı ol- 
masına dikkat çekmektedir. Ma'rifet sâlikin isti'dadına ve ezeli kabili- 
yetlerine göre farklılaştığı gibi seyr mertebeleri ile sülük makâmlarına 
göre de farklılaşmaktadır. Dolayısıyla bu mertebe ve makamların her 
birinde, ilâhi inâyetin feyezânı muhtelif olmaktadır.283 


Her türlü nefs tezkiyesi yani mücâhede süreci, varlıkta vahdet üze- 
re olan hakikati bilme gâyesi taşımaktadır. İnsan nefsi uçucu bir buhar 
mâhiyetinde olan ruh ile hayvâni kuvvetten oluşan bir yapıdadır. Söz 
konusu bu yapı “belâ/evet” cevabını verdiği asli fıtratından perdelen- 
miştir. Dolayısıyla yalınlık ve birlik halini kaybetmiştir. Rühâni fıtrat 
da tabiat ve hayvâniyet hükümlerinin baskınlaşması ve engel mâhiye- 
tindeki hükümlerin üzerinde hâkim olmasıyla, bu asli fıtrattan uzak- 
laşır ve üzerinde kesret hükümleri gâlip olur.28* Bu hükümler insanın 
ilm-i ilâhiden şehâdet âlemine nüzül edene kadar giyindiği kesret özel- 
liğidir. Mücâhede vasıtasıyla bunlardan soyunması, fenâ” yolu ile perde 
ve bağlardan kurtularak birlik hâlini elde etmesi gerekmektedir.?8 Zira 


'RI. Fenâri'nin, İbn Arabi'nin Mevdkı'u'n-nücüm'undan aktardığı bu tabir, Mis- 
bâhu'l-üns'te kemâlin farklı mertebelerini ifade etmek üzere pek çok yerde 
geçmektedir. Fenâri, ayrıca sahih marifeti elde etme yollarından bahsettiği 
yerde öncelikle tevfiğin kısımları ve sâhiplerinin özellikleri hakkında geniş 
açıklamalar yapmakta daha sonra söz konusu yollara geçmektedir. (Bkz.: 
Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 55-56.) 

'K). Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 56. 

'KI.  Atpazâri'nin, sülük mertebeleri, haller ve makamlarla hakkındaki görüşleri 
için bkz.: Atpazâri, Misbâbu'/-kalb, vr. 72b. 

'Hd,  Fenâri, Misbâhwl-üns, s. 58. 

'N3. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 59. 
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tahkik kaidelerinde de zikredildiği üzere “Bir olanı ancak bir olan idrâk 
eder.”*35 Bu süreci tamamlayan kişinin -ki, bunlar kâmillerdir- bâtını bir 
ayna durumuna gelir ve hakikatleri varlıktaki birlikle ve ta“ayyünlerde- 
ki çokluk yönüyle görür.297 Zira hakikati müşâhede, tabii mizâc ve ruh 
ile yakınlaşmaya bağlıdır.288 


Gerek tahkik kaidelerinde gerekse tahkik yönteminin tarifinde zik- 
rettiğimiz üzere bilginin gerçekleşmesinin en temel şartı, bilen ve bili- 
nen arasındaki farklılığın ortadan kalkmasıdır. Bunun için fer'in aslına 
katılması gerekir. Fer? ile aslın birleşmesi veya bu ikisi arasında münâ- 
sebetin gerçekleşmesi bir rabıtanın varlığıyla mümkün olmaktadır. Bu 
râbıta, münasebet hükmünün ve süretinin mecrâsıdır. Râbıta bazen iki 
taraftan sadece birisinin cezbesiyle olur; bazen de her ikisinin birbirini 
cezbetmesiyle olur. Bu râbıta kul tarafından sülük ile Hakk'a teveccüh; 
Hak tarafından ise tedelli şeklinde olmaktadır. Hak ve kuldan oluşan bu 
iki tarafın ictimâ'ıyla hedeflenen, gerçekleşmesi bu ictimâ'a bağlı olan 
kemâlin zuhür etmesidir. Bu da ancak manevi ve bilinmek isteğiyle il- 
gili bir hareket ile gerçekleşir ve tamamlanır. Böylece fer'in aslına ka- 
tılması ve küllün parçası ile tamamlanması meydana gelir.?2** 


Muhakkikler, ma'rifete ulaşma yollarından biri olarak, kurb-ı ferâiz 
ve kurb-ı nevâfil makamları üzerinde önemle durmuşlardır. Çünkü pek 
çok defa ifade ettiğimiz gibi, mücerredlikleri sebebiyle hakikatleri bile- 
bilmek imkânsızdır. Bunları bilmenin mümkün olduğu tek durum, kev- 
ni nisbet ve sıfatların sınırlamasının ortadan kalkmasıdır. “Ben onun 
işitmesi ve görmesi olurum” makamı ve bunun üzerindeki mertebeler 
tahakkuk ettiğinde, bu makamın sahibi olan ârif, hakikatleri müşâhede 
etmeye başlar.2*9 Fenâri, “kurb-ı nevâfil” olarak bilinen, Hak ile işitip 
onunla görmeyi Fergâni'den naklen şöyle açıklamaktadır: 


Muhibbi seyir ve kurb-ı nevâfilde, sülükün cezbeden önce olması 
ve fenâ'ın bekâ'ı geçmesi durumlarında zât, zâhir veya bâtın veya 


286. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 116. 
287. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 70. 

288. Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 14. 
289. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 558. 
290. Konevi, Yazışmalar, s. 42. 
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cem'i bir tecelli ile müşâhede edildiğinde veya bilindiğinde, tecelli 
eden Hak, kendisine tecelli edilen (mütecellâ leh) kulun idrâki için 
bir âlet olur. Böylece bu kul, Hak ile işitir ve onunla görür. Kurb-ı 
ferâiz ise bundan farklıdır. Nitekim mahbübi seyir ve kurb-ı ferâiz- 
de; sülükün cezbeden sonra olması ve bakânın fenâdan önce olması 
durumlarında, kendisine tecelli edilen (mütecellâ leh), tecelli eden 
Hak için bir âlet olur. Allah Teâlâ bu hususa binâen, kulunun lisâ- 
nıyla“Allah kendisini hamd edeni işitti” buyurur. Muhibbi ve mah- 
bübi olarak ikiye ayırdığımız bu iki seyrin nihâyetinde ve meydana 
gelen iki durumun başlangıç ve bitiş olarak birleştirilmesinde, peş 
peşe yahut aynı anda olmak üzere iki hal zuhür eder. Bunun ifâde- 
si ise “Attığın zaman sen atmadın, fakat Allah att1”29' âyetindedir. 
Kurb-ı ferâiz veya nevâfil neticesinde gerçekleşen idrâk ve müşâ- 
hede, Hakk'ın kendisini ehadiyyeti ve mutlaklığı açısından değil, 
vâhidiyyeti bakımından bilmesiyle gerçekleşmektedir.29? 


4. Müşâhedenin Neticesi: Hayret 


Pratikte nefs mertebelerinde yükselen süfi, epistemolojik olarak her 
mertebede farklı bilgi düzeylerine ulaşmaktadır. Bu farklılık, hakikatin 
muhtelif cihetlerden idrâk edilmesinden kaynaklanmaktadır. İşte bu id- 
râki tadan kimse, hakikatin bahsi geçen çelişik ve paradoksal görünü- 
me sahip özelliği karşısında hayrete düşmektedir. Hayret, ana hatlarıy- 
la iki kısma ayrılmaktadır: Birincisi cehâlet ve bilgisizlikten doğan akıl- 
cı kimselerin hayretidir ki, bunun sebebi, akılcının sülüke veya hakika- 
tc ulaşmaya başlarken umduğuyla tam anlamıyla çelişen bir sonuç elde 
etmiş olmasıdır. Böyle bir durumda o kimse hüsran ve şaşkınlık içinde 
kalakalır.293 Bu kimsenin yaşadığı durumu Fenâri şöyle özetlemektedir: 


Bilinmek istenen hakikatlerin birtakım ibarelerle ifade edilmele- 
ri, anlaşılmazlığa ve Hakk'ın sırrının künhünün dile getirilmesin- 


“1, Enfâl, 8/17. 

'9). o Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 183. 

03, Afifi, Fusüsu'/-Hikem Okumaları İçin Anahtar, s. 117-118. Ayrıca bkz.: İbn 
Arabi, Fusüsu'/-hikem, s. 73, (Fusüsu”l-hikem, trc.: Ekrem Demirli, s. 67). 
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de müphemliğe yol açmaktadır. Dolayısıyla hakikatlerin bilgisine 
ulaşma çabasının sonucu, bütün makam ve müşâhede mertebele- 
rinde büyük bir hayretten ibaret olmaktadır. Söz konusu anlaşıl- 
mazlık, mübhemlik ve büyük hayretin sebebi, onları idrâkten aciz 
olmak ve bu acizliğin hayrete düşen kimselere egemen olmasıdır. 
Bu durumun sebebi ise zâhiri ve bâtıni idrâk organları üzerindeki 
perdeyi yırtmaktan aciz kalmalarıdır.?”* 


Hayretin ikinci kısmı ise Muhammedi hayret diye isimlendirilen 
hayret türüdür. Hayretin bu çeşidinin “Muhammedi” olarak isimlen- 
dirilmesinin iki sebebi bulunmaktadır. Bunlardan birisi Hakk'ın mut- 
lak ve kâmil bilgi tarzını teşkil eden tenzih ve teşbih arasındaki bilgi- 
nin Muhammedi tavır olarak görülmesidir. Diğer sebep ise süfiler ara- 
sında oldukça meşhur olan “Rabbim sana dâir hayretimi artır”2* ha- 
disidir. Hayretin bu çeşidi ma'rifete ulaşma esnasında, sadece karşıla- 
şılan ve istenmeyen bir durum değil bilakis, talep edilen ve ideal olan 
bir mertebedir.2** Fenâri hayretin üst mertebesi olan bu türün, Muham- 
med ümmetinin zevk ehlinde, diğer ümmetlere göre daha fazla bulun- 
duğunu ifade eder.7 Bu sebeple o, “Muhammedi hayret” olarak ad- 
landırılmış da olabilir. 


Hayretin çeşitleriyle ilgili izahlara geçmeden önce, süfiyi bu duru- 
ma düşüren, hakikatin muhtelif formlarda idrâk edilme sebeplerine ya- 
ni, hayretin nedenlerine temas etmeyi gerekli görmekteyiz. Fenâri'ye gö- 
re, Hakk'ın zâtının ehadiyyetini ve tümellerdeki fiili hakkındaki usülleri- 
ni, akıl, anlayış veya zekâ yoluyla değil de keşfen bilen kimse kaçınılmaz 
olarak bir hayrete düşer. Çünkü keşf, vech-i hâss yani Allah ile insan ara- 
sındaki özel bir yön vasıtasıyla ehadiyyeti keşfetmekten ibarettir. Eğer bu 
kimse bahsi geçen hayretle karşılaşmazsa, bahsi geçen türden bir zevke 
sahip değil demektir. Hayretin sebebi, kişinin idrâk etmeyi, tam mânâ- 
sıyla bilmeyi ve tahkik etmeyi istediği şeyin bu kimseye nefsü'l-emrde/ 
kendiliğinde olduğu süretten farklı olarak görünmesidir. Çünkü bir şe- 
yin idrâki mertebeye veya hale veya idrâke ve idrâk edene nisbetle ger- 


294. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 720. 

295. Hayret hakkında bkz.: Fergâni, Meşârikü'd-darâri, s. 45-46. 
296. Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 180. 

297. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 488. 
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çekleşir; idrâk sahibine nisbetle idrâkin gerçekleşmesi, onun meleke, sı- 
fat, araç ve benzeri şeylerinin özelliğine bağlıdır. Ma'kül süretlerin; akıl- 
ların kuvvet, hiddet, dikkat ve istikamet bakımından muhtelif olmasıy- 
la farklılaşması, söz konusu farklı görünümlere delâlet eder.2* Dolayı- 
sıyla, sâlik hakikati bulunduğu halden farklı olarak müşâhede edince ta- 
bii olarak bir şaşkınlığa düşmektedir. Hayretin burada hakikatin subjek- 
tif olarak idrâk edilmesine dayalı sebebinden söz edilirken, bir diğer se- 
bep ise Hakk'ı ihâta etmenin bir beşer için ancak bu sınırlar içerisinde 
gerçekleşmesidir. İdrak, hakikâte bakan kimsenin ondan alacağı pay öl- 
çüsünde gerçekleşir. Bu noktada Hakk'ı ihâta etmek bizim idrâklerimi- 
ze uygun olmadığı için, bu konuda verilen hüküm, idrâk sahibinin ka- 
pasitesine göredir. Çünkü bu idrâk, mutlakın mukayyede, sonsuz olanın 
sonluya nisbet edilmesinden ibarettir. Bizim idrâkimiz söz konusu oldu- 
ğunda, Hak'tan ta'ayyün eden şey ile, onun genişlik, mutlaklık ve aza- 
met bakımından üzerinde olduğu şey arasında herhangi bir nisbet bu- 
lunmaz. Hz. Peygamber'in -kendisine Allah”ı görmesiyle ilgili soru sorul- 
duğunda- “o nurdur, nasıl görürüm ?”299 ifadesi, “Seni övecek kelimeleri 
sayamam.”9' “Senin sahip olduğun her şeye ben ulaşamam.”*"! hadisle- 
ri bu durumu işaret etmektedir. Fenâri bu hususa örnek olarak şu âyet- 
lere de dikkat çekmektedir. “Allah sizi kendisinden sakındırır”3©, “Size 
ilmin ancak az bir kısmı verilmiştir.”393 İşte tüm bu sebepler neticesinde, 
idrâk sahibi hakikati, nefsü”l-emrde olduğu gibi olduğu hal üzere göre- 
memektedir. Kişinin, hakikatle kendi müşâhedesinin örtüşmediğini fark 
etmesi de bahsettiğimiz hayrete yol açmaktadır. 


Hakikatin, bahsettiğimiz paradoksal görünümü sebebiyle meyda- 
na gelen hayreti Fenâri, üç kısımda ele almaktadır: birincisi sülükünün 


298. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 546; Konevi, nefsü'l-emri şöyle tanımlamaktadır: 
“Nefsü”l-emr, manevi, hissi-meşhür ve akli idrâklerde nispeten gerçekleşen 
veya nisbeten gerçekleşmeyen bütün farklı hüküm ve emirlerin toplamın- 
dan ibarettir.” (Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 68, (Tasavvuf Metafiziği, s. 88).J 

299, Müslim, İmân, 291-292. 

100. Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, c. 1, s. 96. 

(01. İbn Hibbân, Muhammed b. Hibbân et-Temimi, es-Sahih, Müessesetü'r-Risâ- 
le,byy.,ts.,c. V s. 260. 

402. Âl-i İmrân, 3/28. 

(03. İsrâ, 17/85. 
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başında olan süfinin ve sıradan insanların hayreti. İkincisi, ilk hayre- 
tin sona ermesinden sonra bazı insanların daha ileri mertebelere ulaş- 
mak istemeleri sonucu karşılaştıkları durumlarda ortaya çıkan hayret. 
Üçüncüsü ise kâmillerin hayreti. 

Fenâri, birinci tür hayreti insanın bizatihi fakir/muhtaç ve tâlib/is- 
teyen olmasına bağlar. Binaenaleyh insan, tercih edeceği bir yön, arzu- 
layacağı bir gaye, bağlanacağı herhangi bir mezheb veya itikad belir- 
mediği sürece, şaşkınlık ve hayret içinde kalakalır; çünkü insan, mu- 
kayyed olan neş'eti/yaratılışı sebebiyle, haliyle ve içinde bulunduğu du- 
rumlarla sınırlanmıştır ve istinad edeceği, nefsini bağlayacağı ve güve- 
neceği herhangi bir şeye yönelmekten müstağni kalamaz.*** Bu şaşkın- 
lık hali, kişinin elde etmek istediği gayeyi bulması, ona ulaştıracak yo- 
lu tespit etmesi ve önündeki engelleri nasıl kaldıracağını bilmesine ka- 
dar devam eder ve bunun akabinde ortadan kalkar.?“5 


İnsanın kendisini bir amaç, grup, itikad vb. şeylere bağlı hissetme- 
si ona güven verir ve önceki şaşkınlık, bocalama ve hayret hâli ortadan 
kalkar. Kişi bu noktaya ulaştıktan sonra, ya söz konusu halinden mem- 
nun kalır ve onu sürdürmek ister hatta yaşadığı hayret hali onu dehşe- 
te düşürür, artık daha fazlasını talep etme arzusu kalmaz, -Nitekim ge- 
nellikle itikad ve mezhep mensuplarının durumu böyledir-; ya da bu 
kimse kendisini uyaran bir sâik bulursa, ikinci makama, yani hayretin 
ikinci türüne intikal eder. Söz konusu durum sâlikin gördüğü şeylerden 
daha fazlasını görmeye ve öğrenmeye karşı duyduğu şevk ile gerçekle- 
şir. Çünkü bir önceki hayret halinden sonra insanda belirli bir sahv/şu- 
ur hali kalır. Böylece, o kimsenin -pek çok kimse gibi belirli bir hal ve 
özel bir işe yönelmiş olmakla birlikte-, bazen bu şeyleri araştırdığı ve 
incelediği görülür. Onun bu şevki, daha önce idrâk ettiği şeyden daha 
değerli bir hal bulabilme merakından kaynaklanmaktadır.!0“ 


Fenâri, orta seviyedekilerin hayretinin onlarda meydana getirdiği 
talep ve şevki şöyle tarif eder: Süfinin gördüğü ve elde ettiği şeyin ken- 
disini tatmin etmeyişi, içinde bulunduğu halden daha gerekli, daha üs- 


304. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 623; Konevi, İ'câzü”l-beyân, s. 312; (Fâtiha Süre- 
si Tefsiri, s. 441). 

305. Fenâri, Misbâbu'l-üns,s. 624. 

306. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 624. 
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tün ve faziletli bir makam olduğuna delâlet eder. Bunun ardından, elde 
ettiği şeyin değerini bilmekle birlikte, onunla yetinmediği ve ona mey- 
letmediği görülür. Müellif buna örnek olarak, Hz. Müsâ ve Hz. Hızır 
kıssasını vermektedir.397 Hz. Müsâ ulü”l-azm bir peygamber olmasına, 
hayatın ve eşyânın hakikatleriyle ilgili onca şey bilmesine rağmen, Hz. 
Hızır'ın çok şey bildiğini duyunca, kendi bilgisiyle yetinmemiş ve Hz. 
Hızır'ın bilgisini de elde etmek istemiştir. Hz. Hızır, Hz. Müsâ'ya ken- 
di bilgisiyle yetinmesi gerektiğini hatırlattığı halde, Hz. Müsâ bunu ka- 
bul etmemiş ve daha fazla bilgi almak uğruna Hz. Hızır'ın ağır şartla- 
rını kabul etmiştir.3* İşte Fenâri de, sâlikin içinde bulunduğu hal ve el- 
de ettiği ma'rifetle yetinmemesine yol açan bu duruma “Her bilenin 
üzerinde bir bilen vardır.”3“9 âyetiyle işaret edildiğini belirtmektedir. 


Üçüncü tür hayret ise kâmillerin ve muhakkiklerin hayretidir. 
Fenâri, bunun üzerinde diğer iki hayretten daha ayrıntılı şekilde dur- 
maktadır. Bu hayret çeşidini, sahiplerinin özelliklerini sayarak tarif et- 
mektedir. Bu kimseler, ilâhi kemâli müşâhede ederler. İyiliğin, görülen 
ve gizli kalan bütün sıfatların Hakk? ait olduğunu görürler. Bu sıfatlar 
Hakk'a ait olmaları yönünden iyidir ve hükümleri umümidir. Bahsi ge- 
çen hayret, işte bu ilâhi sıfatlardan birisidir. Hakk'ın sıfatlarından biri 
olarak telakki edilen mezkür hayretin Hakk'ın dili ile ifadesi “Mü'min 
kulumun ruhunu kabzederken tereddüt ettiğim gibi hiçbir şeyde tered- 
düd etmem.”3!9 hadis-i kudsisidir.?"' 


107. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 625; Fenâri, hayret konusu ile ilgili görüşleri- 
ni büyük ölçüde Konevi'nin Fatiha Süresi Tefsiri'nden (bkz.: Konevi, İ“câ- 
zü”1-Beydn, s. 312 vd.; Fâtiha Süresi Tefsiri, s. 441 vd.) alıntılamıştır. 

108.  Müsâ-Hızır kıssası için bkz.: Kehf, 18/60-82. Kıssanın Ekberi gelenekteki 
yorumları için bkz.: Gürer, Peygamberlerin Öyküleri, s. 223-229. 

109,  Yüsuf, 12/76. 

110, Bu hadis meşhür “veli hadisi”dir. Bu kudsi hadiste Cenâb-ı Hak Hz. Pey- 
gamber'in lisânıyla şöyle buyurur: “Veli kuluma düşmanlık edene harp ilan 
ederim. Kulum, kendisine farz kıldığım ibâdetlerden daha sevimli bir şeyle 
bana yaklaşmamıştır. O bana nâfile ibâdetlerle yaklaşmaya devam eder; tâ 
ki, ben onu severim. Onu sevince de onun duyan kulağı, gören gözü, tutan 
eli, yürüyen ayağı olurum. Benden bir şey isterse onu veririm. Bana sığınır- 
sa, onu korurum. Mü'min kulumun ruhunu kabzederken tereddüd ettiğim 
gibi hiçbir şeyden tereddüd etmem.” (Buhâri, Rikâk, 38.) 

(ll.  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 625. 
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Bu hayret makamına ulaşan kimselerin bazı temel özellikleri şun- 
lardır: bu kimseler bir akide ve inançla sınırlanmış kimseler değillerdir. 
Fenâri bunu Konevi'den nakille şöyle ifade etmektedir: Bu grubun bü- 
yükleri ihâta ve birleştirme (cem*) özelliğine sahiptirler. Onlar herhan- 
gi bir zevk ve itikadla sınırlı değildir; bütün zevk sahiplerinin zevkle- 
rini, tüm itikad sahiplerinin itikadlarını tasdik ederler. Bütün itikad ve 
zevklerdeki doğruluk ve nisbi hataları bilirler.*'? Fenâri, kâmilin tecrü- 
be ettiği hayretin vech-i hâssla ilişkisi üzerinde durmaktadır. Onu bu 
şaşkınlık haline düşüren şey, bahsi geçen özel yön sayesinde elde etti- 
ği keşfi ve müşâhedesinde gördükleridir. Bu halin derinleşmesi ve kalı- 
cılığı murad edilir. Ancak belirtilmelidir ki, bu hayret o kişi üzerinden 
teklifi kaldırma özelliğine sahip değildir.?"? 


Hayretin bu mertebesine ulaşmış kimseler, tüm inanç gruplarına 
ve her çeşit insana karşı müsâmaha taşımaktadırlar. Çünkü onlara göre 
hidâyet, dalâlet ve bunlara benzeyen sıfatlar nisbi ve izâfidir. Her grup 
kendisine muhalif fırkaya göre sapkın olarak nitelendirilir. Bu nitelen- 
dirme insanların pek çok şey hakkındaki değerlendirmelerinin kendi 
zanlarına ve tasavvurlarına bağlı olmasından kaynaklanmaktadır. Eğer 
meseleye her biri Hakk'ın ta'ayyünlerinden ibaret olan hakikatler nok- 
ta-i nazarından bakılırsa, her bir ta'ayyünün, bu ta'ayyünü kabul eden 
kimsenin haline, isti”dadının ve mertebesinin hükmüne göre gerçekleş- 
tiği görülür. O halde Hakk'ın sırrından bilinen miktar, kendiliğinde bu- 
lunmuş olduğu hale veya Hakk'ın kendisini bilmesine nisbetle bilinmiş 


312. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 625; Konevi, İ'câzü'l-beyân, s. 317, (Fâtiha Süresi 
Tefsiri, s. 447). Nitekim Şeyh-i Ekber de bu durumun kendi üzerindeki te- 
cellisini bir şiirinde şu şekilde ifade etmektedir: 
“Her süreti kabul edici oldu kalbim; 
Ceylanların otlak yeridir; râhipler için bir deyr (kilise)dir. 
Putlar için bir evdir; tavaf edenin Ka'besidir. 
Tevrat'ın levhalarıdır; Kur'ân'ın mushafıdır. 
Muhabbet dinini din ediniyorum, nereye yönelirse yönelsin 
Kervanı. Muhabbet dinim ve imâmımdır... 
Bizim için, Hind'in Bişr'inde ve onun kız kardeşinde, 
Leylâ ve Kays'ta, Meyy ve Gaylân'da güzel bir örnek vardır.” 
(İbn Arabi, Ebü Abdullah Muhyiddin Muhammed b. Ali et-Tâi, Tercümd- 
nü'l-eşvâk, Beyrut, 1996, s. 44-45.) 

313. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 545. 
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değildir; aksine bu şey, onu bilenin isti'dadına ve durumuna göre bilin- 
miştir. Maksadı karşılamaya yeterli ve hakikatin bulunduğu hal üzere 
zuhür etmesine imkân tanıyacak herhangi bir isti'dat bulunmadığında 
hiçbir ilim ve hidayet söz konusu olmaz.?!* 


Bu hayret makamında olan kâmiller hakikatin bu değişkenlik ve 
izâfilik yönünü bildikleri için herhangi bir hüküm veya fırkanın diğe- 
rine göre daha öncelikli ya da daha doğru olmadığını bilirler. Hakika- 
tin heyülâni niteliğinin farkında olan bu'kimselerin sahip oldukları ba- 
kış açılarına Fenâri şöyle temas etmektedir: 


Bu kimseler, iki şeyden nazari, mizâci ve hâli açıdan daha üstün 
olanını görse bile bunlardan birini kaçırmaktan dolayı herhangi 
bir esef duymazlar. Herhangi bir şeyi elde etmek için bir şevk ta- 
şımaz ve onun için çabalamazlar. Çünkü çabalamak nefs için giz- 
li bir dâvâ/iddia demektir. Ehadiyyeti ve vech-i hâssı görmek bu 
davâyı ortadan kaldırır. Sadece bulunduğu vaktin tayin ettiği şeyi 
elde eder. O, bu özeliklerle ibnü'l-vakt olmuştur. Varlık açısından 
kevnde bir çelişki görmez. Çünkü çelişki ve çokluğa sebep olacak 
farklılıklar onun nazarında yok olmuştur. Hatta tüm süretlerin 
zâta nisbetinin, bir kimsenin organlarının kendisine nisbet edil- 
mesi gibi onlardaki bütünlük açısından görülmesine dikkat çeker. 
Hakk'ın varlıktaki hükmü, tecellileri ve eserlerinin; her zaman ve 
haldeki ihbarları, emrinin ve iradesinin hükümlerinin, sadece o 
zamanın halin ve mensublarına ait olduğunu bilir.?"* 


Bu, aynı zamanda tecellide tekrarın olmadığının da bir ifadesidir. 


Hayret makamındaki kâmillerin her şeye bütüncül yaklaşımları se- 
bebiyledir ki, gerek İbn Arabi'nin ve gerekse Sadruddin Konevi'nin bü- 
idin ve inanç mensuplarına yaklaşımlarında bu düşüncenin belirgin 
bır etkisi görülür. İbn Arabi ilâh-ı mu'tekad?! görüşünü açıklarken, âri- 


114, o Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 626. 

115. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 547-550; Konevi, Miftâhw'l-gayb, s. 68-69, (Ta- 
savvuf Metafiziği, s. 89-91). 

Wo, Sadreddin Konevi'de ilâh-ı mu'tekad görüşü için bkz.: Demirli, Ekrem, 
“Sadreddin Konevi'nin Tanrı Anlayışı”, Sadreddin Konevi Sempozyumu (bil- 
diriler), Konya Büyükşehir Belediyesi Yay., Konya 2004, s. 49-73. 
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fin herhangi bir itikad süretiyle sınırlanmaması gerektiğini belirtmek- 
te ve bu durumu ârif olmanın bir gereği saymaktadır. Sınırlanma ve 
bir şeyi kesin olarak kabul etme o şeyle inhisar anlamına gelmektedir. 
İbn Arabi, Hıristiyanların Hz. İsâ hakkındaki görüşleriyle Tanrı'yı be- 
lirli bir mazharda ve itikad formunda sınırlayarak küfür ve inkâra düş- 
tüklerine dikkat çekmektedir. Konevi ise “kâmil insanların belirlenmiş 
bir kıbleleri/vicheleri yoktur” diyerek aynı konuya temas eder. Çünkü 
Hak kendilerini bütün gizli ve açık cihetlerden kuşatmış olduğunu on- 
lara bildirmiş, öğretmiştir.?!7 


D. HAKK'IN BİLGİNİN KONUSU OLMASI 


Her ârifin bilgisinin müteallıkı ve Hak'la ilgili olarak bilinebilecek 
şey, sadece Hakk'ın hakkıyet mertebesi, yani onun ulühiyyeti ve ulühiy- 
yetin de ehadiyyet mertebesidir. O'nun zâtının künhünün veya sıfatla- 
rının ihâtasının mümkinâtın bilgisi dahiline girmesi söz konusu değil- 
dir. Ancak Hakk'ın zâtının, hüviyeti açısından değil de nisbetleri açı- 
sından bilinmesi, bizim idrâk kapasitemizin sınırları içindedir. Fenâri, 
Hakk'ın bilinmesinde sözü ulühiyyet ve ilâh-me'lüh ilişkisine getire- 
rek ma'rifetullahı bu noktada elde etmeye odaklanmaktadır.*'8 Hatta 
Atpazâri, Hakk'ı bilmenin ilâh-me'lüh irtibatı yani ulühiyyet açısından 
gerçekleşmesinin bir zorunluluk olduğunu belirtir. Çünkü ulühiyyetin 
ötesinde, herhangi bir isim, sıfat ve niteliğin söz konusu olmadığı mut- 
lak gayb mertebesi bulunmaktadır. Bu bakımdan Hakk?ı bilmek, onun 
âlemle irtibatını içeren ilâh-me'lüh ilişkisi yönünden söz konusu olabi- 
lir.*19 Ulühiyette ilâh-me'lüh irtibatı, birinin kalkmasıyla diğerinin de 
yok olacağı bir “râbıta” özelliği içermektedir. Buna göre insanlardaki 
me'lüh olma yönü, bizim Hakk'ın ulühiyyetiyle ilişkimiz, ulühiyyetin de 
esmâ” vasıtasıyla bizim üzerimizdeki hükümlerinden ibarettir. Söz ko- 


317. Demirli, Sadreddin Konevi'de Bilgi ve Varlık, s. 183. Kâmillerin bir itikad 
ve görüşle sınırlanmamaları hakkında bkz.: Konevi, İ'câzü'l-beyân, s. 323; 
(Fâtiha Süresi Tefsiri, s. 454); Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 626. 

318. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 300-301. 

319. Atpazâri, Misbâhu'/-kalb, vr. 21a. 
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nusu me'lüh olma yönü esâsen, âlemin yaratıcısı ile ve O'nun da âlem- 
le irtibat tarzını bilmektir. Söz konusu irtibat ise mükevvenâtın a'yânı- 
na yayılan varlık tecellisinden meydana gelir. Zira Hak'tan bunun dı- 
şında bir şeyin meydana gelmesi mümkün değildir.?2' 


Bu irtibatın gerektirdiği ma'rifet, Hakk'ın vucüdi kemâliyle birlik- 
te bizim imkâni noksanlığımızdan kaynaklanan yönümüzü bilmektir.??! 
Konevi, Hakk'ın ulühiyyet yönünün bizim tarafımızdan bilinmesinin 
bir yükümlülük olduğuna “Allah'tan başka ilah olmadığını bil”322 âye- 
tiyle işaret edildiğini belirtir.2 Burada, Tanrı'nın bilginin konusu ol- 
masından önce bilginin sınırını bilmek gerekir. Nitekim bir şeyi, son- 
suz ve kuşatılamaz olması cihetinden bilmek, o şeyin sonsuz ve kuşatı- 
lamaz olduğunu bilmekten ibarettir. Aksi takdirde bu bilme ilim değil, 
bilgisizlik olur. Buna göre Hakk'ı, şe'nlerinin esasları, mertebelerinin 
külliliği ve bunlara mahsus usüller bakımından bilmek, ancak keşfen 
ve şühüdi olarak, ona ehil olan kimseler için söz konusu olur. Onun 
bu özellikleri cihetiyle sonsuz ve ihâta edilemez oluşunu bilmek de ay- 
nı şekilde keşfe ve müşâhedeye dayalı bir bilgidir.” 


İlm-i ilâhi mensupları olan muhakkikler, öyle anlaşılıyor ki, Tan- 
rinın mutlaklığını ve sırf vahdetini en iyi izah eden kimselerin ba- 
şında gelmektedirler. Onların tüm görüşlerini üzerine kurdukları sis- 
tem tamamen vahdet esasına sahiptir. İkiliğe ve kesrete asla yer olma- 
yan bu sistemde, Hakk'ın tavsifi, tarifi ve bu tavsif ve tariflerle bilin- 
mesi, onun mutlaklığına ve mahzâ vahdetine mutabık olmayan bir du- 
rum gibi görünmesine rağmen, onun içkinliğinin ve eşyâya sirayetinin 
en başarılı şekilde izahı da, muhakkikler tarafından yine bu sistem içe- 
risinde yapılmış görünmektedir. Fenâriye göre Hak hakkındaki ceha- 
let, onu mazharları, ta'ayyünleri ve nisbetleri olmaksızın bilmemek- 
ten ibarettir. Oysa böyle bir şey imkânsızdır. Zira bu durumda Allah 
ıle herhangi bir şey arasında hiçbir ilişki bulunmamaktadır.3> Hak bu 


00, Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 301. 

(01, Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 306. 

0), Muhammed, 47/19. 

Wi, Konevi, Miftdâhu'l-gayb, s. 33, (Tasavvuf Metafiziği, s. 40). 
4,  Fenâri, Misbâbu'l-üns,s.353. 

1/5, Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 36, (Tasavvuf Metafiziği, s. 45). 
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esnâda mutlak, gaybi, kemâli hüviyetinin aynıdır ve burayı tanımlaya- 
bilecek herhangi bir şey henüz mevcüd olmamıştır. Zira ma'lüm, “akli 
olarak ta'ayyün etmiş ve kendisine akli bir sembolle işaret edilen şey” 
demektir. Hakk'ın ma“lüm oluşu ise aklın gerektirdiği bir taayyün ile 
mümkündür. Onun zâtının künhünün gaybında gizli halde bulunan ve 
bu zâtın kapsadığı şeylerin bilinemeyişi cihetinden bilinmesi imkânsız- 
dır. Zât gaybında bulunan bu şeyler, tek bir defada değil tedrici olarak 
zuhür ve ta'ayyün ederler. Çünkü Vucüd-ı İlâhi'nin ve zâti-cem'i hük- 
mün, her varlık için onun mertebesine göre bir tecellisi ve sırrı vardır. 
Söz konusu tecelli ve sır ise ancak zuhür gerçekleştikten sonra bilinebi- 
lir. Bu ta'ayyün onun bilinmesini, sıfatlarının müşâhede ve idrâk edil- 
mesini mümkün kılar.325 Dolayısıyla Hakk'ın; hiçbir taayyün, taalluk, 
zuhür ve irtibatının bulunmadığı gayb mertebesinde bilginin konusu 
olması söz konusu değildir. Şimdi Hakk'ın bu bilinmezlik ve bilinebi- 
lirlik yönlerini inceleyelim. 


1. Hakk'ın Bilinemezlik Yönü 


Konevi, Tanrı'nın her türlü vasıftan soyutlanmış birliği ve orada 
herhangi bir zuhür ve mazharın olmayışı açısından idrâk edilemeye- 
ceğini ifade etmektedir.327 Bu, Tanrı'nın zâtının aşkınlık yönünü, ya- 
ni tenzihini ifade eder. Fenâri, Tanrı'nın idrâk edilemezliğini iki itiba- 
ra bağlamaktadır. Buna göre, idrâkin gerçekleşmemesi ya insanın id- 
râk organının halinden ya da idrâkinin halinden kaynaklanmaktadır. 
Buna paralel olarak, muhakkik süfiler de Tanrı'nın bilinmezlik yönü- 
nün iki husustan kaynaklandığı üzerinde durmaktadırlar. Bunlardan 
birisi onun her türlü kayıttan münezzeh olan aşkınlığı, diğeri ise insa- 
nın mukayyed idrâkidir.28 


326. Fenâri, Misbdâhu'l-üns, s. 339. 

327. Konevi, Miftâbu'gayb, s. 23, (Tasavvuf Metafiziği, s. 26). 

328. Konevi'de Tanrı'nın idrâk edilmesi hakkında bkz.: Yakıt, İsmail, “Sadred- 
din Konevi'nin Düşüncesinde İdrâk ve Hakikat Bilgisi”, Felsefe Arkivi, sy. 
28, İstanbul 1991, s. 198-205. Kayseri'de Tanrı'yı bilmenin imkânı hakkın- 
da bkz.: Kayseri, Şerhu Fusüsı'l-hikem, s. 87 1; Özdemir, Dâvüd Kayseri'de 
Varlık, s. 125-127. 
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Öncelikle, Hakk'a dair bu bilinmezliğin niteliğini açıklamak gerek- 
mektedir. Muhakkiklerin ifade ettiği bu bilinmezlik yönü, Hakk'ın hiç- 
bir sürette bilinemeyeceği değil, onun zâtına ve künhüne vâkıf olunma- 
sının imkânsızlığıdır.32 Zira o, künhüne tekâbül eden ehadiyyeti açı- 
sından akıl ve fikir vasıtasıyla idrâk edilemez. Mutlak ehadiyyetin al- 
gılanabilmesi, mec'ül olan taayyün ile idrâk etme özelliğindeki aklın 
anlayış tarzına uygun değildir.*** Bunun yanı sıra sonsuz (nâ-mütenâhi) 
olan bir şeyin, bu özelliği sebebiyle anlayış, akıl ve idrâk bakımından 
ihâta edilmesi de imkân dâhilinde değildir. Basiretler ve gözler onun 
müşâhedesini ihâta edemez. Bunların tamamı Hakk'ın bu mutlak özel- 
likten dolayı süri ve manevi kayıtlardan münezzeh olması ve herhan- 
gi bir sürenin, sayının, mesafenin kemiyeti ve şiddetin ya da zayıflığın 
keyfiyetiyle alakalı her türlü ölçüyü kabulden de münezzeh olması se- 
bebiyledir. Hak, sezgisel, fehmi, zanni ve ilmi her türlü ihâtadan da 
yücedir. Çünkü bunların hepsi akledici bir aklın sonsuz ve yok olucu 
teveccühün durumudur.! Hakk'ın söz konusu aşkınlığı ve mutlaklı- 
gı onun basitliğinin/saltlığının bir ifadesidir ki, onu bu yalınlıkla idrâk 
etmek mümkün değildir. 


Tanrı'nın idrâk edilemeyişinin nedenlerinden biri, idrâkin kes- 
retle bağlantılı olarak gerçekleşmesidir. Zira idrâk, vâhid olması yö- 
nüyle vâhidle bağlantı kuramaz. Yani yalın ve salt olan bir şeyle irti- 
bat mümkün olmadığı için bu şeyin idrâki söz konusu olmamaktadır. 
Bir şey; varlık, hayat, irâde, ilim gibi özelliklerle vasıflanmış ve ken- 
disiyle idrâk eden arasında bir münasebetin bulunduğu ve idrâke ma- 
ni engellerin ortadan kalktığı bir hakikat olması yönüyle idrâk edilir.332 


129. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 296. 

140.  Fenâri'nin, Tanrı'nın bilinemezliğini, aklın sahih marifeti elde etme nokta- 
sındaki sınırlılığı üzerinden izahı hususunda bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, 
s.32-39. 

1)1. Fenâri, Misbâbwl-üns, s. 218. 

112. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 181. Konevi şöyle der: “Bir şey, arada iki tarafı 
birleştiren bir münasebet olmaksızın bir başka şeyi talep edemez. Münâse- 
bet iki şeyi ya da hüküm ve eserlerini kabul etmede birbirine benzeyen şey- 
leri birleştiren bir durumdur. Bunlar bu birleştirici şeyde ortaktırlar ve bu 
ortaklık, şeyler arasındaki farklılık ve başkalığı ortadan kaldırmayı iktizâ 
eder. Fakat farklılıklar mutlak anlamda değil, kendilerini kapsayan bu şey- 
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Hakk'ın zâtı, mutlak vahdeti yani saltlığı yönünden tüm kayıtlardan 
müstağnidir. İnsan ise isti'dâdı, mertebesi ve halleri bakımından mu- 
kayyeddir ve yalnızca kendisi gibi mukayyed olanı kabul eder.?? Do- 
layısıyla insanın bu yönüyle, salt ve mutlak olan bir şeyi idrâk etme- 
si imkânsızdır. 


Aklen bilinmesi mümkün olmayan Hak, eğer herhangi bir lafzın 
delâletiyle bilinmek istenirse, şurası açıktır ki, her bir lafız özel bir ter- 
kiple mukayyeddir. Mukayyed olan bir lafzın, takyidinin gerektirmedi- 
gi, bir diğer deyişle, takyidinin ihtivâ etmediği bir şeyi verebilme kuv- 
veti yoktur. Yani sınırlandığı şeyin dışında bir manâ (vaz”) vermesi söz 
konusu değildir. Çünkü manâ, histe idrâk edilebilecek, vehimde tahay- 
yül edilebilecek ve akılda tasavvur edilebilecek bir takyide, yani muay- 
yen bir hususa ihtiyaç duymaktadır. Akıl taalluk edebileceği bir husü- 
siyet olduğu zaman akleder. Çünkü onun çalışması yalnızca takayyüd 
ve temeyyüze bağlıdır. Dolayısıyla lafzın delâleti ile Hakk'ı bilmek, 
akıl vâsıtasıyla onu bilmek demektir. Aklın onu bilmesinde, hangi sınır 
ve problem varsa, lafzın delâletiyle bilinmesinde de bunlar geçerlidir.”* 
Bu noktada, herhangi bir ibare veya lafız vasıtasıyla Hakk'ı bilmek de 
mümkün olmamaktadır. 


Bu hususlar dikkate alındığında şu görülür ki, ârifin bilgisinin ko- 
nusu olan, bir diğer tabirle, bilinmesi mümkün olan şey, sadece Hakk'ın 
ulühiyyet ve birlik mertebesidir, zâtının künhü ve sıfatlarının ihâtası ise 
imkânsızdır.” Çünkü bu konuda hüküm veren kimse Hakk'ın hakika- 
tine göre değil, kendi bakış açısına göre bir hükümde bulunmuştur. Zi- 
ra Hakk'ın bilinmesinin vasıtaları ta'ayyünlerdir. Hüküm veren kimse 
de zâtın ta'ayyün etmeyen yönü hakkında bilgi sahibi olamayacağı için, 
söz konusu hükmü sadece kendisine göre verir. Bu, bir bakıma mutla- 


deki benzerliklere ve bu şeyden onlarda bulunan özelliğe göre ortadan kal- 
kar.” (Konevi, Miftâbu'l-gayb, s. 74, (Tasavvuf Metafiziği, s. 99); Fcnâri, 
Misbâhu'l-üns, s. 558.)| 

333. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 182. 

334. Fenâri'nin, Hakk'ın zâtının künhünü idrâk etmenin imkânsızlığını, onun 
tesmiye ve tarif edilememesi gibi farklı vecihlerden izahı hususunda bkz.: 
Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 296-297. 

335. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 295. 
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gın mukayyede; sonsuzun sonluya nisbet edilmesine benzer. Müellifi- 
miz, bahsi geçen hususa Hz. Peygamber'in kendisine yöneltilen “Allah”ı 
gördün mü?” sorusuna verdiği “o nürdur onu nasıl görürüm”! ceva- 
bıyla vurguda bulunmaktadır.” 


Konevi, Hakk'ın bu bilinemezliği noktasında aklın verilerinin olum- 
suz niteliğini ön plana çıkarmakta ve onları tahlil etmektedir. Ona gö- 
re akıl, müteâl bir varlık olan Tanrı hakkında yalnızca selbi fikirler ile- 
ri sürebilir. Selbin ise en geniş manâ seviyesine ulaşsa bile, bilgi değe- 
ri yoktur, yani Tanrı'nın hakikatinin künhünü ifade etme gücü söz ko- 
nusu değildir. Çünkü bu tenzihler, yani selbi ifadeler Hakk'ın celâlinin 
gerektirdiği, kemâl ve kudsiyetinin altındadır.338 Dolayısıyla selbi ifâ- 
delerin bu özellikleriyle, Hakk'ın kemâl ve kudsiyetini kapsayarak ta- 
nımlaması, onları tabir ve tasvir etmesi imkânsızdır. İşte bu sebepledir 
ki, Ahmed İlâhi, selbi bilgi türü olan tenzihlerin, kâmil bir bilgi verme 
tarzı olmadığı için hakikati bilmede bir faydasının olmayacağını ifade 
eder. Çünkü tenzihler ademi hükümlerdir. Halbuki Hakkın ma'rifeti, 
vucüdi/varlıksal hükümlerden oluşur.?9 


Bu itibarla Fenâri, Konevi”nin de zikrettiği ** süfilerin “Allah'ı yal- 
nızca Allah bilir” görüşünü ileri sürmektedir.*! Çünkü Hak dışında her 
şey, ona zıt özelliktedir. Bir şeyin ise, kedisine zıt olan ya da kendisini 
nefyeden bir şeyle bilinmesi imkânsızdır. Ârifin amacı da zevk ve müşâ- 
hede ma'rifetiyle Allah'ı bilmektir. İnsan hangi durumda olursa olsun, 
istidadı, mertebesi, halleri ve diğer özellikleri açısından mukayyed- 
dir ve yalnızca kendisi gibi mukayyed olanı kabul eder. Üzerinde vârid 
olan zâti tecelliler esmâ'i veya sıfâti olsun zikredilen kayıt hükümle- 
rinden kurtulamaz.3* Fenâri insanın, Hakk?ı bütüncül olarak idrâkten 
uzak olduğunu bilmesinin, en büyük idrâk olduğuna dikkat çekmekte- 


116, Müslim, İmân, 291-292. 

117, Fenâri, Misbâhu'l-üns,s. 341,344. 

UR. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s.23, (Tasavvuf Metafiziği, s. 27); Fenâri, Misbâ- 
bu'l-üns, s. 218. 

189. Ahmed İlâhi, Mevdcidü'z-zevk, vr. 97b. 

W0, Konevi, İcâzü'l-beydn, s. 151, (Fâtiha Süresi Tefsiri, s. 226). 

WI,  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 182. 

42, Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 182. 
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dir. Bu bilgi kişiye acizliği değil, bu konuda susmayı öğretir. Böyle bir 
kişi ise Allah'ı bilen en üstün insandır.” 

Abdurrahman Bursevi, Hakk'ın bilgisinin ihâta edilemeyişini son- 
suz ile sonlu arasında herhangi bir münâsebetin olmayışına bağlamakta- 
dır. Kuvvet ve kabülü, sonlu olan bir şey, mutlak varlık ve mutlak ilim- 
den yalnızca sonlu ve belirli bir şeyi kabul edebilir; elde edebildiği ve 
halini keşfedebildiği şeyleri sever ve onlarla ünsiyet kurar. Müşâhede 
sâhibine Hak'tan gelen ilim ve ma'rifet, kendi nefsinde mutlak olmak- 
la birlikte o kimsede mukayyed ve belirlidir. Binâenaleyh, bu kimsenin 
o bilgi ile arasında, bilginin mutlak ve kendisinin de mukayyedliği se- 
bebiyle, herhangi bir irtibat yoktur. Bu durumda Hakk'ın mutlaklığı ile 
müşâhede sahibinin elde ettiği bilgi arasında hiçbir münâsebet (uygun- 
luk) yoktur.** Dolayısıyla bu kimsenin sahip olduğu bilgi, onun kendi 
anlayışına indirgenmiş bir durumdadır. Diğer taraftan, Hak hakkında 
akılla hüküm veren kimsenin bu hükmünün sınırı, Hakk'tan ta'ayyün 
eden şey ölçüsündedir. Yani, Hak'tan ancak taayyün eden şey biline- 
bilir. Dolayısıyla bilmenin ölçüsü ta'ayyünün miktarına bağlıdır.>** Ko- 
nevi, buna “bir şey ancak vuküundan, yani ta'ayyününden sonra bili- 
nebilir”3*“ diyerek işaret etmiştir. 


Hakk'ı bu bahsi geçen bilinmezlik yönüyle idrâk etmeye çalışma- 
yı Konevi, vakit zayi etmek, imkânsız bir şeyi istemek olarak görmek- 
tedir. Çünkü bu, sadece mücmel olarak elde edilebilecek bir bilgiye 
ulaşmak için çabalamak, izzet perdesindeki hakikati itibariyle Hakk'a 
dalmaya çalışmak ve tabii olarak vakit zayi etmekten ibarettir.**7 Bü- 
tün bu gerekçelerle insan, Hakk'ın zâtını araştırmak ve sorgulamak- 
tan men edilmiştir.” 


343. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 304. 

344. Bursevi, Şerhu Miftâhi'-gayb, vr. 25b-26a, (Konevi, en-Nefahât el-İlâhiyye, 
s. 144-145, (İlâhi Nefhalar, s. 183)'ten naklen.) 

345. Kırımi, Şerhu Miftâhi'kgayb, vr. 70a. 

346. Konevi, Miftâhbu'-gayb, s. 37, (Tasavvuf Metafiziği, s. 46); Fenâri, Misbd- 
bu'l-üns, s. 339. 

347. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 26, (Tasavvuf Metafiziği, s. 31). 

348. Bu konuda Hz. Peygamber, “Allah'ın yarattıkları hakkında tefekkür ediniz, 
zâtı hakkında tefekkür etmeyiniz” buyurmuştur. (Bkz.: Deylemi, Kitâbü Fir- 
devsi'l-ahbâr, c. Ml, s. 84.) 
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2. Hakk'ın Bilinebilirlik Yönü 


Hakk'ın bilginin konusu olması, bir diğer tabirle ma'rifetullahın el- 
de edilmesi konusunda bilhassa belirtilmesi gereken husus, “Hakk'ı bil- 
me” ile kastedilen şeyin mâhiyetidir. Buraya kadar genellikle imkânsız- 
lığından söz ettiğimiz ma'rifet/idrâk, daha önce de ifade ettiğimiz gibi, 
Hakk'ın hiçbir şekilde bilinememesi değil, ilmi olarak ihâta edileme- 
mesidir.3*? “Onlar onu ilmen ihâta edemezler”39 âyeti Hakk'ın biline- 
mezliğinin bu yönünü ortaya koymaktadır. 


Cenâb-ı Hak, mahlükâtı zâtı hakkında tefekkürden men ederken 
diğer taraftan “Gizli bir hazineydim, bilinmeyi sevdim”! demektedir. 
Yani bilinmeyi kendisi tercih etmektedir. Bu noktada Hakk'ı belli yön- 
lerden idrâk etme imkânı doğmaktadır. Fenâri'ye göre, Hakk'ın bilin- 
mesini sağlayan şey, vasıtalardır. Çünkü vasıtalar, Hakk'ın, bizim idrâ- 
kimize mâni olan basitliğini (yalınlık) ve nurluluğunun şiddetini gide- 
rerek, onu beşer anlayışına uygun hale getirmektedir. Dolayısıyla Hak, 
mazharlardan tecerrüdü itibariyle bilinmezken, mazharlarda ve merte- 
belerin perdeliliğinin kalkmasıyla idrâk edilebilmektedir.352 Bu durum- 
da mazhar ve tecelligâhlar, onun bilinmesinin vasıtalarıdır. 


Mazharların aracılığının yanında, Hakk'ın kendisini bize tarif etmesi 
de bizim onu bilmemize imkân sağlamaktadır. Fenâri, Hakk'ın kendisini, 
zâtına mutâbık olarak delâlet eden bir isimle tarif etmesini akli, şer'i ve 
kâmillerin zevkine göre olmak üzere üç farklı açıdan şöyle izah etmek- 
tedir: İlgili nasslardan da anlaşılacağı üzere, Hakk'ın bir vasıta olmaksı- 
şın bilinmesi aklen imkânsızdır. “Allah bir beşerle yalnızca vahiy aracılı- 
yı ile konuşur”? âyeti, şer'i olarak, Hakk'ın beşer tarafından bilinme- 
sinde, bir vasıtanın zorunluluğunu açıkça ifade etmektedir. Kâmiller ise 
bu hususta, Hakk'ı bilmenin bir vasıtası olarak #azhar ve muhatabın ge- 
rekliliği üzerinde durmaktadırlar. Zira Tanrı'nın bilinmesinin yolların- 
lan biri olan tecelli, yalnızca herhangi bir mazharda, o mazharın halle- 


W9,  Fenâri, Misbâhu'l-üns,s. 288. 

190. Tâhâ, 20/110. 

wi. Bkz.: Aclüni, Keşfü”-hafâ,c. Il, s. 121. 
(5).  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 185. 

WE Şürâ, 42/51. 
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riyle boyanarak vâki olur. Hakk'ın bilinmesini “hitâb”a benzeten Fenâri, 
hitabın muhatap olmaksızın gerçekleşmeyeceğini söyler. Bu muhatab ise 
husüsi bir isti'dat, mertebe, rühâniyet, hâl, süret ve mevtin ile kayıtlıdır.* 
Netice olarak bizim Hakk'ı idrâkimizi sağlayan şey, Hak'tan gelen mu- 
hatap ve mazhar gibi birtakım vasıtalardır. Bunlar ise kendi özellikleri ve 
kapasiteleri ölçüsünde, onu idrâkte görev yapmaktadırlar. 


Fenâri, Hakk'ın bilinmezliğini onun yakınlığının (kurb) ve zuhüru- 
nun şiddetinden kaynaklandığını, fakat bu şiddetin hafifletilmesi halinde 
onun bilinebileceğine vurguda bulunmaktadır. Şöyle ki, Hakk'ın zuhüru, 
nurâniyetinin ve basitliğinin zirvesindedir. Söz konusu nurluluktan dola- 
yı Hz. Peygamber, “O nurdur, onu nasıl görürüm”! buyurmuştur. Hz. 
Peygamber'in Hak için nur tabirini zikretmesi, idrâk açısından önemli- 
dir. Çünkü yaygın kanaate göre, nurun kendisi idrâk edilmez, fakat onun 
vasıtasıyla idrâk gerçekleşir. Zulmet/karanlık onun tersidir, idrâk edilir, 
fakat kendisiyle bir şey idrâk edilmez. Ziyâ ise bu ikisinin karışımından 
oluşur, kendisi idrâk edilir ve kendisiyle idrâk gerçekleşir. Hakk'ın nur- 
luluğunun zirvesi, mesela güneşin merkezinin ışığının, dünyaya göre tam 
parlak olduğu anda görülememesine benzer. Ona bakan kişi bu parlak- 
lıktan dolayı idrâk edememesi sebebiyle orada bir siyahlık var zanneder. 
Nürun merkezi de bu sebeple idrâk edilemez.3** Hakk'ın basitliği, yani 
yalınlığı, onun idrâk edilmesine mânidir. Söz konusu basitlik Hakk'ın 
perdesidir.*57 Yani bu perdeler, nurluluğun zirvesinde olan Hak için bir 
ziyâ mertebesi oluşturur ve böylece Hakk'ın bilinme imkânı doğar. 


Hakk'ın bilinmesi ise, idrâk edenin üzerinde hükmü zâhir olan mer- 
tebe ve özellik nisbetinde gerçekleşmektedir. Nitekim tüm varlıkların 


354. Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 297. 

355. Müslim, İmân, 291-292. Allah'ın görülmesi meselesi hakkında bkz.: Yeşil- 
yurt, Temel, “Rü'yetullah”, DİA, İstanbul 2008, c. XXXV s. 311-314. 

356. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 184. 

357. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 184-185. İnsan, salt/basit olan şeyi olduğu gibi id- 
râk edemez. Çünkü onun idrâki yalnızca çok sayıdaki özellikler itibariyle 
gerçekleşir, salt anlamda gerçekleşemez. Hakk'ın da salt/basit/yalın olarak 
bilinmesi imkânsızdır. Onun bilinmesine mâni olan perdelerini kaldıran şey, 
basitliğin/yalınlığını gideren terkibdir. Hakk'ın terkib hükmü kazanması ise 
onun csmâ” ve sıfâtla tavsif edilmesiyle oluşur. (Bkz.: Fenâri, Misbâhu”l-üns, 
s. 658.) Dolayısıyla Hakk'ın idrâki, esmâ ve sıfât vasıtasıyla gerçekleşir. 
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zuhüru ve sahip oldukları hükümler, kendilerinin Hak ile irtibatını te- 
min eden bir ilâhi mertebeye istinad etmektedirler. Herhangi bir var- 
lığın istinad ettiği en uygun ve lâyık mertebe, hüküm yönünden ken- 
dinde en baskın olan mertebedir. İşte varlıklar, Rablerini söz konusu 
baskınlık hükmüyle, onun nisbeti açısından bilebilir. *58 Müellifimiz bu 
baskınlık nisbetinin gerekliliğini şöyle açıklar: 


Hak'tan gelen herhangi bir emir, âleme yalnızca cem ve vucüd 
mertebesi yönüyle ulaşmaktadır. Bir şeyin kendisine zıt olan bir 
şeye bu zıtlık yönüyle tesirde bulunması mümkün değildir. Bir şe- 
yin kendisine gelen ilâhi eseri kabul etmesi, onunla arasında bir 
vahdet sıfatının bulunması sayesinde gerçekleşir. Bu sıfat o şeyin 
Hakk'ın emrini kabule olan isti'dadını tamamlar. Böylece Hak'tan 
gelen emir ile mertebe arasında bir münasebet sağlanmış olur.3“? 


İşte bu münâsebet de bilen ve bilinen arasındaki irtibatı sağlayarak, 


ma'rifetin gerçekleşmesini temin etmektedir. 


3. Hakk'ın Bilinmesinin Vasıtası Olan 
Asli Muhabbet ve Yaratma İlişkisi 


Ekberiyye mensuplarına göre, Hakk'ın bilinebilirliği, onun “bi- 


linmeyi istemesi/sevmesi”nden kaynaklanmaktadır. Cenâb-ı Hak bu 


198. 


1S9, 


Konevi, Miftâhu'l-gayb, s.29, (Tasavvuf Metafiziği, s.35); Fenâri, Misbd- 
hu'l-üns, s. 265. Fenâri, Hakk'ı kâmil tarzda bilen enbiyâ, evliyâ ve kâmil- 
lerin bu ma'rifete mertebelerinin dairesinin genişliği ile ulaştıklarını söy- 
lemektedir. Onun bu genişlikle kastettiği şey, onların halifelik ve zılliyet/ 
gölgelik şeklinde tabir edilen mertebelerinin, Hakk'ın mertebesine paralel/ 
muhâzi olmasıdır. Bunun yanı sıra mezkür genişlik sayesinde mertebeleri- 
nin ilâhi ve imkâni hazretten herhangi bir emri kabul etmemesi söz konusu 
değildir. (Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 344.) Dolayısıyla enbiyâ, evliyâ ve 
kâmiller, sahip oldukları bu vüs'at sebebiyle, halk içinde Hakk'ı en geniş ve 
kâmil şekilde bilen kimselerdir. 

Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 267, 657. Bahsi geçen münâsebet ayni ve gaybi ol- 
mak üzere iki çeşittir. Detaylar için bkz.: Fenâri, Misbâhu'/-üns, s. 267-272; 
İzniki, Fetbu Miftâhi'l-gayb, vr. 95b-96a. 
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bilinme isteğinin neticesinde mahlükâtı yaratmıştır. Bu sebepledir ki, 
Fenâri de, Hakk'ın sevgisinin müteallıkının, âlemi yaratması olduğu- 
nu belirtmektedir. Hakk'ın mahlükâtı icâdını zorunlu kılan (mücib) 
şey, onun kemâlini, vahdetinin mertebesi açısından mücmel olarak, 
şe'nlerde zuhüru açısından ise tafsili olarak görmeye duyduğu mu- 
habbetidir. Nitekim zâtın tam isticlâsı/yansıması, sadece tüm şe'n- 
lerde zuhüruyla gerçekleşmektedir. Hak; kendi kemiâlini bir şe'nde, 
onun Hakk'ın mutlaklığından kabul edebildiği, yani onu yansıtabil- 
diği ölçüde görmektedir. Dolayısıyla onun bu kemâli tam olarak gö- 
rebilmesi tüm şe'nlerde zuhüruna bağlıdır. Söz konusu şe'nler sonsuz 
sayıda ve çeşitliliktedir. Bu sebeple, Hakk'ın onlar üzerinde gerçek- 
leşen zuhürunun da bunlara göre çeşitlenmesi ve bu zuhürun ebedi 
olarak devamı zorunlu olmuştur. Böylece Hak, ebedler ebedine ka- 
dar yaratıcı olmuştur." 


Atpazâri, Cenâb-ı Hakk'ın asli muhabbeti neticesinde âlemin ya- 
ratılmasını ilâhi ve kevni hakikatler cihetinden izah etmektedir. Ona 
göre, rabbâni asıldan kaynaklanan ilâhi hakikatler, fâil ve müessirdir 
ve zuhüru talep etmektedir. Kevni asıldan kaynaklanan kevni haki- 
katler ise, kâbil, müteessir ve ta'ayyünü talep eder durumdadır. Rab- 
bâni ve kevni aslın her biri diğerini talep etmekte ve aralarında dev- 
ri bir irtibat söz konusu olmaktadır.*9! Bu iki tür hakikat, celâ ve is- 
ticlânın kemâline müteallık olan ta'ayyün ve zuhüru ortaya çıkaran 
vuslatı meydana getirmek için birbirlerine hubbi teveccüh ile yönel- 
mişlerdir. Atpazâri, mezkür kemâlin en mükemmel şekilde zuhür et- 
tiği meclânın ise insân-ı kâmil olduğunu belirtmektedir. İlâhi ve kev- 
ni kemâl, en tam vecihle ve en umümi yolla mutlak ve cem'i olarak 
insân-ı kâmilde tahakkuk etmektedir. Bu süretle, başlangıçta cem hâ- 


360. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 238, (Konevi, el-Fükük, s. 229, (Fusüsu'-Hikem'in 
Sırları, s. 109)'dan naklen.|J 

361. Fenâri, icâdın devamlılığını sağlayan bu devri irtibatın şöyle meydana geldi- 
ğini belirtir: “Ahbebtü/sevdim” şeklinde tabir edilen asli muhabbet, tecelli-i 
evveli taşır ve onu esmâ'i-tafsili kemâli tahakkuk ettirmeye sevk eder. Fa- 
kat tecelli-i evvelin bu tahakkuk için olan teveccühü, karşısında bir mahal 
ve kâbil bulamaz. Bu sebeple asli muhabbet aşki meylin kuvvetiyle aslına 
döner. Bu aşki kuvvet ile zuhür hükmü, bâtınlık hükmüne baskın gelir ve 


zuhür gerçekleşir. (Bkz.: Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 323.) 
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linde olan hakikatler yine cem'lik haline ulaşmış ve cüz” ile küll bir- 
birine katılmıştır.3*? 


Hakk'ın âlemi yaratması onun kemâlinin en bariz işareti, bilin- 
mesi de bu kemâlin bir parçasıdır. Dolayısıyla onun bilinmesi, mah- 
lükât vasıtasıyla gerçekleşmektedir. Zira Hak, sonsuz isim ve sıfatları- 
nı âlemde müşâhede etmektedir. Buna göre, icâdın sebebi, “bilinmek 
istedim” diye tabir edilen gereklilik ve taleptir. Bu icâdın gâi illeti ise, 
esmâ”i kemâlin, bir diğer tabirle celâ ve isticlânın kemâlinin tahakkukur- 
dur.” İlâhi ve kevni tüm hakikatler hangi mertebede olurlarsa olsun- 
lar, oraya sirâyet etmiş olan bu muhabbetin iktizâsıyla ta'ayyün eder- 
ler. Bir süretle ta'ayyün etmeye başlamış hiçbir şey, bu muhabbet ve ta- 
lepten uzak kalamaz.*“* 


Asli muhabbet, sadece Hak tarafından gelen bir talep değil, aynı 
zamanda mahlükâtın da onu talep etmesinden oluşmaktadır. Atpazâri, 
bu hususta muhibbin/sevenin bir vecihle mahbüb/sevilen; mahbübun 
da bir vecihle muhib olduğunu belirtmektedir. Hak'tan kula yönelik bir 
teveccühün çıkması, onun tâlib/isteyen ve muhib olması cihetidir. Bu- 
na mukâbil, mahbüb olan kul, muhib olan Hakk'ın zâtı için bir ayna- 
dır. Hak bu aynada isticlâ eder. Esâsen, bu isticlâyı kul da talep etmek- 
tedir. Bu itibarla muhib olan kul, mahbübun cemâlinin kemâlinin ay- 
nası ve saltanatının hükmünün nüfüz ettiği mahaldir. İnsan, hakikatle- 
ri ve Hakk'ın ilmindeki a'yân-ı sâbitesi ile onun zâti, vahdâni ve mut- 
lak vucüdunun aynasıdır. Böylece Hak, insanda zâtını görür ve kendi- 
sini sever. 


162. Atpazâri, Misbâhw'l-kalb, vr. 5 Ib. Fenâri, ilâhi talebin, kendisinin aynı olan 
zâti isimlerden ibâret olduğunu, ancak kevni talebin bu esnâda tasavvur edi- 
lemeyeceğini belirtmektedir. Çünkü bu mertebede henüz herhangi bir ta'ay- 
yün söz konusu değildir. (Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 355.) 

163. Asli muhabbetin celâve isticlânın kemâliyle irtibatı için bkz.: Kırımi, Şerhu 
Miftâhi'l-gayb, vr. 30a. 

164, Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 334. Zuhürun gerekliliği, irade olarak adlandırı- 
lan esmâi hakikatlerden birine ve yine kuvvetiyle bunların meydana geldi- 
ği celâ ve isticlânın kemalinin taalluk ettiği câmi hakikate nisbeti yönüyle- 
dir. Bu da ezeli muhabbet olarak adlandırılır. (Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, 
8.358.) 

l6$.  Atpazâri, Misbâhw'i-kalb, vr. 52a. 
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Muhakkikler mahlükâtın yaratılmasının gâyesini ifade eden “ah- 
bebtü” lafzındaki zamir konusunda da izahlarda bulunmuşlardır. At- 
pazâri, bu zamiri Hakk'ın “rablik nisbeti” olarak izah etmekte, hatta 
bu şekildeki izahı da bir mecbüriyete bağlamaktadır. Nitekim Hakk'a 
müntesib olan hakikatler, onun zâti ehadiyyeti ve müstağniliği cihetin- 
den Hak'ta müstehlek ve müzmahil durumdadırlar. Bu durumda her- 
hangi bir muhabbet, meyil ve talebin vâki olması söz konusu olmaz. 
Çünkü söz konusu ehadiyyetin kendisi dışında herhangi bir şeyle zuhü- 
ru yoktur. Fakat vahdet ve rubübiyet küllün ta'ayyününü iktiza eder. 
Böylece meyil, muhabbet ve halk/yaratma gündeme gelir.*““ Hakk'ın 
asli muhabbetini ifade eden ahbebtü lafzının zamiri, Hakk'ın rubübiye- 
tinin merbüblar/mahlüklar üzerindeki tesirini istilzam etmektedir. Bir 
başka deyişle Rablik, merbübu/merbübları gerektirir. Dolayısıyla Hak, 
Rabliğinin tezâhürü için merbübları/mahlükâtı yaratmıştır. Bu durum- 
da Rab ismi faaliyetini icrâ edebileceği yani faal olabileceği bir mahal 
kazanmış olmaktadır. İşte bu sebepledir ki, yaratma aynı zamanda Rab 
isminin bir gereğidir. 

Hakk'ın bilinmeye duyduğu muhabbet, onun mahlükâtı, yani âlemi 
icâdının temel sebebidir. Çünkü Hak Mutlak Vucüd olarak tüm kemâ- 
lin, cemâlin, celâlin kısaca her türlü şeyin kaynağıdır. Bunların faal ola- 
bilmesi ve kemâllerini yansıtabilmesi ise mahlükâttan ibaret olan maz- 
har ve meclâlar seyesinde gerçekleşir. Bu sebeple Hak, celâ ve isticlâ- 
nın kemâlini yansıtan âlemi halketmiştir. 


4. Hakk'ın Bilinmesini Temin Eden 
Özel Yön (Vech-i Hâss) 


Buraya kadar Tanrı'nın ve basit hakikatlerin bilinmezlik veya yal- 
nızca mazharlarda kısmen bilinebilirlik yönleri üzerinde durduk. Bi- 
linmezliği, Hakk'ın tenzih ve aşkınlık yönüne işaret ederken, mev- 
cüdlar üzerindeki tezâhürü vasıtasıyla bilinebilirliği de onun teşbih 
ve içkinlik özelliğini yansıtmaktadır. Bu noktada kelâmcıların tavrı 
genellikle Hakk'ı varlıklardan tamamen soyutlama ve Hak-âlem ir- 


366. Atpazâri, Misbâbu'l-kalb, vr. 24b. 
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tibatına oldukça mesafeli yaklaşmaktan ibarettir. Buna mukâbil mu- 
hakkikler Tanrı'nın mahlükât ile ilişkisine dair iki yol üzerinde dur- 
muşlardır. Onlara göre, Hakk'ın âlemle irtibatı iki tarzda gerçekleş- 
mektedir. Bunlardan birisi tertib ve vdâsıtalar silsilesi, diğeri ise vecb-i 
hâsstır.397 Birinci irtibat, adından da anlaşılacağı üzere, Tanrı'nın eş- 
yâ ile birtakım aracı, mazhar ve vasıtalar ile ilişki kurması iken, ve- 
ch-i hâss bunun tam tersi olarak, hiçbir vasıtanın bulunmadığı doğru- 
dan gerçekleşen bir irtibat tarzıdır. Söz konusu tertib ve vasıtalar sil- 
silesi, aynı zamanda kesret ve imkân hükümlerinin menşeidir.?48 Ve- 
ch-i hâss ise imkân ve kesret hükümlerinin, vucüb hükümleri tara- 
fından galebe altına alındığı bir durumdur. Bu da o mevcüd için tak- 
dir edilmiş olan, “yüce noktaya/en-nokta el-uzmâ” yakınlık sayesin- 
de gerçekleşir.?6? 

Bunu muhakkikler, her bir varlığın, Rabbi ile arasında, hiçbir va- 
sıtanın bulunmadığı özel bir yön (vecb-i hâss) şeklinde tarif etmekte- 
dirler.*79 Diğer taraftan vech-i hâss, her bir mevcüdun, ilâhi ilim mer- 
tebesinde vucüdu kabul edici olan ayn-ı sabitinden kaynaklanan yö- 
nü olarak da tanımlanmaktadır.37! Bu, vech-i hâssın sahibinin vah- 
det ve vucüb yönüdür ki, bu da her bir mevcüdun mücidine hiçbir 
mümkin şeyin aracılığı olmadan bağlanmasıdır.*7? Fenâri, vech-i hâs- 
sın Hakk'ı müşâhede eden kimsedeki durumuna şöyle işaret eder: 
Bir kimse Hak'tan herhangi bir şey müşâhede ederse, bu, o kimsede 
Hakk'a ait olarak bulunan şeydir. Bu şey ise o kişinin ilimde ta“'ayyün 
eden ayn-ı sabitinin ehadiyyetiyle kabul ettiği, Hakk'ın gaybi tecelli- 
sinden ibarettir. İşte bu ayn-ı sâbit ile o kimse, herhangi bir vasıta ol- 
maksızın vech-i hâss açısından başkasından farklılaşır. Böylece o kişi, 
bundan sonra isim ve sıfatlara ait mazharlar vasıtasıyla zuhür eden te- 


167. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 28 vd., (Tasavvuf Metafiziği, s. 34 vd.). Tertib ve 
vâsıtalar silsilesi hakkında geniş bilgi için bkz.: Bursevi, Şerhu Miftâhi”l-gayb, 
vr. 100a. 

(68. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 28, (Tasavvuf Metafiziği, s. 34); Fenâri, Mishd- 
hu'l-üns, s. 310. 

109. Fenâri, Misbdâbu'l-üns, s. 343. 

00.  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 310. 

WI, Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 261. Ayrıca bkz.: Atpazâri, Misbâhu'!-kalb, vr. 19b. 

12. Fenâri, Misbâhbu'l-üns,s. 93. 
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cellileri, bu özel yön ile kabul edebilme isti'dâdı kazanır.*3 Manâlar 
âlemine ve ilâhi gayb hazretine dönük olmasıyla vech-i hâss, Hakk'ın 
feyzinin vasıtasız olarak gelmesini sağlar. Fenâri, bunun Hz. Peygam- 
ber'in “Benim Allah ile öyle bir vaktim vardır ki...73 hadisinde zik- 
redilen şey olduğunu ifade etmektedir.975 Fenâri, kalbin yönlerinden 
bahsederken vech-i hâssa da yer vermektedir. Kalbin birinci özelliği 
olan vech-i hâss, Hakk'ın gaybının ve hüviyetinin mukâbilidir. Yal- 
nızca kâmillerin, efrâddan bazı kimselerin ve muhakkiklerin bir kıs- 
mının bildiği bu özel yöne (vech-i hâss) esmâ” ve diğer başka vâsıtala- 
rın herhangi bir müdâhalesi yoktur. Bu yönü tahakkuk ettirmiş kim- 
se ondan bir an dahi ayrı kalmaz ve kendisine gelen her türlü ilham 
ve hâtırda hiçbir hataya düşmez.*”* 


Her ne kadar Hakk'ın bilinmesine imkân sağlayan bir yön ola- 
rak üzerinde durulsa da vech-i hâss, yalnızca bir bilgi sağlama kana- 
lı değildir. Aslında onun genel özelliği, varlık ile Tanrı arasında özel 
bir yön olmasıdır. Bu yön sayesinde Hakk'ın eseri/tesiri, bir vasıta 
olmaksızın kabul edilir. İlâhi ma'rifet, bu esere dâhil edilirse o za- 
man vasıtasız bilgi sağlama kanalı olarak telakki edilir. Vech-i hâs- 
sın insanın faziletli özelliklerinden biri olduğuna Konevi şöyle dik- 
kat çekmektedir: 


İnsan, muhtelif cüzlerden, çeşitli hâkikatlerden ve bütünleşmiş 
kuvvelerden meydana gelmiştir. Ondaki bu şeylerin en kıymetlisi 
ilâhi bir sır olan vech-i hâssın tecellisidir. Vech-i hâssın en önem- 
li özelliği, tecelli ettiği yere (mütecellâ leh) göre ortaya çıkması- 


373. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 182; Konevi, İ'cdzü”l-beyân, s. 151, (Fâtiha Sure- 
si Tefsiri, s. 226). 

374. Bkz.: Aclüni, Keşfü'/-hafâ, c. Il, s. 156. 

375. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 93. Burada yeri gelmişken vech-i hâssa ait bir sır- 
dan da bahsedelim ki, Konevi, bunun, ana baba olmaksızın sadece çocu- 
gun veya öncüller olmaksızın sadece neticenin veyahut asıllar olmaksızın 
ürünlerin tek başına meydana gelmesi gibi birtakım şeyler olduğunu belir- 
tir. (Konevi, Miftâhwl-gayb, s. 50, (Tasavvuf Metafiziği, s. 63); Fenâri, Mis- 
bâhu'l-üns, s. 412.) 

376. Fcnâri, Misbâbu'l-üns, s. 90; Konevi, İ'câzü'l-beyân, s. 209, (Fâtiha Suresi 
Tefsiri, s. 301.) 
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dır. Bununla birlikte vech-i hâssın sahibi olan kimsenin mertebe- 


si, hali, tecellinin vakti gibi şeyler de onun durumunu belirleme- 
de etkindir.377 


Fenâri, vech-i hâssın nur ile irtibatına Sühreverdi'nin Hikmetü”l-iş- 
râk'ına atıfta bulunarak şöyle dikkat çeker: 


Hakk'ın kendi zâtını bilmesi, zâtı için nurdur ve onu kendisine zâ- 
hir kılar. Onun eşyâyı bilmesi ise eşyânın kendisi için zâhir oldu- 
gunu gösterir. Bu birbiriyle bağlantılı olan münasebette herhangi 
bir vasıta söz konusu değildir. İşte bu vech-i hâss olarak adlandı- 
rılır. Zira bunun dışındaki, rühâni, misâli, hayâli ve hissi vecihler, 
kevni mertebelerin aracılığı olmaksızın elde edilemezler. İşrâkiler 
vech-i hâssın kâhir nurlar ile yüksek ruhlar (el-ervâh el-âliye) ara- 
sında olduğunu ifade etmektedirler.?7* 


Birbirinden tamamen kopuk ve irtibatsız bir Tanrı-âlem anlayışına 
karşın süfiler, bu hususta dinamik ve sürekliliğe dayalı bir irtibatı sa- 
vunmaktadırlar. Her bir varlığın Hak ile doğrudan irtibatını sağlayan 
vech-i hâss süfilerin bu görüşünün bir ispatı niteliğindedir. Zira kana- 
atimizce Tanrı'dan kulun kalbine, hâtırına gelen ilhâm, keşif, ilkâ tü- 
ründen her şey, bu özel yön kanalıyla gelmektedir. Bu da vech-i hâssın 
Hakk'ın bilinmesindeki yeri ve önemine işaret etmektedir. 


E. İDRÂK 
1. İdrâkin Tanımı 


Farkına varma, tanıma, kavrama, tasavvur etme, bilme gibi zihnin 
çok çeşitli ve karmaşık faaliyetlerini ifade eden bir terim olan idrâk, 
Arapça derk (9 , 5) kökünden gelmektedir. Sözlük anlamlarından yay- 


377. Konevi, Miftâhu'l-gayb, s. 109, (Tasavvuf Metafiziği, s. 153); Fenâri, Mis- 
bâhu'l-üns, s. 637. 

378. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 411. İşrâki kurala göre Allah Teâlâ'nın bilinmesi 
hakkında bkz.: Sühreverdi, İşrâk Felsefesi, s.151-152. 
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gın olanları; bir şeyin kavuşmak, yetişmek, olgunlaşmak, nihâi sınırı- 
na ulaşmak, farketmek, bilmek ve anlamaktır.3”? İdrâk kavramı terim 
olarak ise “bir şeyi, tam mânâsıyla ihâtâ etmek, bir nesnenin süretinin 
akılda hâsıl olması, bir şeyin hakikatine ait görüntü ve fikirlerin, algı- 
layanın zihninde temessül etmesi”*9 şeklinde tanımlanmaktadır. İdrâk 
eğer olumlu veya olumsuz hiçbir yargı ihtivâ etmeden yalnızca zihinde 
oluşan imaj ve kavramları ifade ediyorsa tasavvur, onlar hakkında bir 
yargı taşıyorsa tasdik adını almaktadır.?8! 


İslâm düşüncesinde idrâk, algılama ve bilmeye dair hemen hemen 
her şeyi içerecek bir muhtevâ taşımaktadır. Ortaçağ İslâm filozofla- 
rından itibaren idrâk süreci ve idrâk vasıtaları hakkında çeşitli görüş- 
ler ileri sürülmüştür. Buradan çıkan genel anlayışa göre, idrâk organ- 
ları sadece fiziki beş duyu organıyla sınırlı olmayıp, bunlarla birlikte 
“hiss-i müşterek, hayâl, müfekkire, vâhime ve hâfıza” adlı beş bâtıni 
duyudan meydana gelmektedir.982 Bir başka deyişle idrâk süreci, söz 
konusu iç ve dış duyuların verileri alması, işlemesi ve anlamlandırma- 
sından oluşmaktadır. 


İslâm düşünce geleneğinde üzerinde ehemmiyetle durulan idrâk 
süreci ve idrâk vasıtaları, muhakkik süfilerin eserlerinde de yerini al- 
mıştır. Nitekim İbn Arabi, sembolik bir eseri olan et-Tedbirâtü”l-ilâhiy- 
ye'de, idrâk organlarını bir ülkeyi yöneten idarecilere benzeterek, on- 
ların insanı nasıl yönetip yönlendirdiklerini izah etmekte8! ve Fenâri 
de bu eserdeki metafor ve örneklere Misbâhu”l-üns'te sık sık atıfta bu- 
lunmaktadır. 


İbn Arabi'nin ve Fenâri'nin bahsettiği idrâk organları hakkında 
çalışmamızın ilerleyen kısımlarında yeri geldikçe izahlarda bulunaca- 


379. Bkz.: İbn Manzür, Lisânü'l-Arab,c. X, s. 419-420, (de-re-ke md.). 

380. Fenâri, Aynü'l-a'yân, s. 13. 

381. Hökelekli, Hayati, “İdrak”, DİA, İstanbul 2000, c. XXI, s. 477. 

382. Bâtıni idrâk organları hakkında bkz.: Gazzâli, Ebü Hamid Muhammed b. 
Muhammed, Mişkâtü'l-envâr (Mecmü'atü rasâili'i-İmâm el-Gazzâli içinde), 
el-Mektebetü'r-Tevfikiyye, Kahire tsz. 

383. Bkz.: Çakmaklıoğlu, Mustafa, “er-Tedbirâtü'l-İlâhiyye fi Islâhı Memleke- 
l-İnsâniyye”, (Tasavvuf Klasikleri içinde, edt.: Ethem Cebecioğlu), İstan- 
bul 2010, s. 357-381. 
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Bız. Ancak burada, Konevi ve Fenâri'nin idrâk tabiri ile neyi kastet- 
tiklerini belirtmenin yerinde olacağını düşünüyoruz. Konevi Miftd- 
hu'l-gayb'da, “idrâk edilmek istenen şey üzerinde yapılan nazar/dü- 
şünce, o şeyin mâverâsına ulaşamadığı sürece, bu idrâk tam sayılma- 
dığı gibi, kişi o şeyi hakkıyla idrâk etmiş de olmaz. Bir diğer deyişle, 
idrâk edilmek istenen şey hakkındaki nazar, o şeyin mâverâsına ula- 
şamadığı sürece bu şey, tam olarak ve hakkıyla idrâk edilmiş değil- 
dir” der.8* Fenâri'ye göre ise bir şeyin idrâki, ister akli ister hissi ol- 
sun, onun mâverâsına ulaşmışsa, ancak bu idrâk tamlıkla vasıflanabi- 
lir. Bu idrâk, bâtıni işlerde o şeyin hakikati açısından gerçekleşirken, 
zâhiri işlerde ise o şeyi ihâta yönünden olur. Dolayısıyla idrâkte asıl 
olan müdrekin/idrâk edilenin mâverâsına nüfüz edebilmektir. Müel- 
lifimize göre, idrâk edilen herhangi bir şey ya zâhir-hissi veya bâtın- 
akli olur. Çünkü müdrek hüviyeti bakımından bunlarla nihâyete erer, 
yani birinin sınırının bittiği yerde diğerinin sınırı başlar.*85 Dolayısıy- 
la idrâkte bir şeyin zâhiri ve hissi yönü kadar bâtıni ve akli niteliğine 
de ulaşılmış olması gerekmektedir. İşte Konevi ve Fenâri'nin müdre- 
kin mâverâsına ulaşmakla kastettikleri nokta budur. Atpazâri'ye gö- 
re, bir kimse nazarı, keşfi, hissi veya hayâli ile bir şeyi idrâk ettiğin- 
de, o şeyi zâtı-külli lâzımları, manası-ruhları ve süretleri-a'razları ba- 
kımından bilmiştir. Bu idrâk, bu saydığımız şeylerin bağından kopar 
ve o şeyin salt mutlaklığı açısından gerçekleşirse, bu durumda idrâk 
hakkıyla gerçekleşmiş olmaz.3#“ 


Müellifimizin idrâkle birlikte zikrettiği ve algının kapsamı içine 
giren bir diğer kavram ise “huzür”dur. Huzür, ma'külâtı/akledilenle- 
ri ve mahsüsâtın içerdiği şeyleri, ilim ve müşâhededen hâsıl olan ne- 
tücelerle, aralarındaki râbıta ölçüsünde ortaya çıkarmak anlamında- 
dır. Tarikatin bâtın hükümlerinden şeriatın zâhir hükümlerinin ayrış- 
ması (temeyyüz) işte bu huzurun neticelerindendir.987 Huzür hâlinde 
müşâhede edilen şeylere, varlık ve mertebelerin hükümleri karışmaz 


184. Konevi, Miffâbu'kgayb, s. 83, (Tasavvuf Metafiziği, s. 111). 

185,  Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 573. Ayrıca bkz.: Konevi, en-Nusüs, 120, (Vahdet-i 
Vucüd ve Esasları, s. 20). 

146.  Atpazâri, Misbâhu'/-kalb, vr. 56a. 

'R7. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 550. 
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ve huzur ile doğru/sahih bir hüküm verilir. Buna göre huzür bahset- 
tiğimiz tam ve hakiki idrâkin gerçekleşebilmesinin yollarından biri 
olarak kabul edilir. 


Hakiki idrâkin tanımını bu şekilde yaptıktan ve Hakk'ı idrâkin key- 
fiyetine böylece temas ettikten sonra burada idrâkin gerçekleşmesine 
mâni olan engellere değinmek de gerekmektedir. İdrâk edilmek iste- 
nen şey ile idrâk eden arasında bir perdenin veya engelin bulunması 
idrâke mâni olmaktadır. Fenâri'ye göre söz konusu perdeler kimi za- 
man sadece bir cisim değil, idrâk edilmek istenen şeyin aşırı yakınlığı 
ve nurluluğu da olabilmektedir. Mesela gözün havayı ve kendi gözbe- 
beğini idrâk edememesi onun aşırı yakınlığından kaynaklanmaktadır. 
Aynı şekilde güneşe tam tepedeyken doğrudan bakıldığında onun id- 
râk edilememesi, hatta ortasında siyah bir nokta varmış gibi görülme- 
si, onun aşırı nurluluğundan, yani çok şiddetli ışık vermesinden dola- 
yıdır.8 Dolayısıyla aşırı kurbiyet ve nüriyyet idrâkte bir engele dönü- 
şebilmektedir. Burada yeri gelmişken belirtelim ki, İzniki, Fenâri'nin 
bu hususlarla ilgili olarak verdiği örnekleri yanlış yorumladığını dü- 
şünmektedir. İzniki, gözün havayı, kendi gözbebeğini ve birtakım so- 
yut şeyleri idrâk edememesini, bu şeylerin küçüklüğüne veya idrâkten 
uzak olmalarına bağlamaktadır. Güneş gibi parlak şeyleri idrâk edeme- 
mesi ise, onun yüksekliğinden ve zuhürunun şiddetinden kaynaklan- 
maktadır. Zira göz, kapalılık/bâtınlık ve zuhürda ifrat ve tefrit niteli- 
ğinde olan şeyleri algılayamaz.?** 


Bir şeyin duyuların algı sınırına girebilmesi için, algılanan her tür- 
lü husüsiyetinin itidal çizgisinde olması gereklidir. O halde idrâk edi- 
len şeyin, duyuların algılama eşiğinde olması, müdrik ile müdrek ara- 
sında hiçbir mâninin kalmaması ve algılayanın nazarının/düşüncesinin 
o şeyin mâverâsına, bir başka deyişle bâtınına ulaşabilmesi tam, kâmil 
ve hakiki idrâkin oluşabilmesinin şartlarındandır. Buraya kadar genel 
mânâda idrâkin tanımından ve tam/kâmil idrâkin temel gereklerinden 
bahsettikten sonra, onun hangi mertebelerden geçerek meydana geldi- 
ğine temas etmek istiyoruz. 


388. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 227. 
389. İzniki, Fethu Miftâhi'-gayb, vr. 73b. 
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2. İdrâk Mertebeleri 


Tanımlarında da göze çarptığı gibi, idrâk pek çok duyunun ve çeşit- 
li şartların etkin olduğu bir sürecin neticesinde meydana gelmektedir. 
Söz konusu süreç ise bazı mertebelerden oluşmaktadır. Konevi bunla- 
ra “tasavvur mertebeleri” ve “tesir mertebeleri” adını vermektedir. Bir 
diğer ifadeyle o, bu iki grup mertebeyi bir bütün olarak telakki etmek- 
tedir. Onun bunları birleştirmesinin sebebi, her iki grubun sayıca birbi- 
rine eşit olması ve aralarında birbirlerini birleştiren ve sadece muhak- 
kiklerin bilebileceği “gizli bir sırr”ın bulunmasıdır.3*9 Fenâri'nin naza- 
rında bunun sebebi ise, her tasavvurun husüsi bir taalluk ve ma'kül ve- 
ya mahsüs bir kayıtla teessürden/etkilenmeden ibaret olmasıdır. Yani, 
tasavvur bir şeyin bir başka şeye tesirde bulunması olarak düşünülebi- 
lir. Ayrıca, tasavvurlar eğer fiili/etken olursa tesire tâbi olur; eğer in- 
fiâli/edilgen olursa tesir ona tâbi olur. Fenâri tesir ve tasavvur arasın- 
daki bağlantının tıpkı bir ağ gibi birbirine bitişmiş ve iç içe geçmiş ol- 
duğunu belirtmektedir. 

Fenâri, tesir ile tasavvur arasındaki irtibatı izah etmek için öncelik- 
le tesirin ilmi mertebeyle olan alakasına temas etmektedir. Buna göre, 
tesir de teessür de sadece cem'iyetle yani birleşmeyle olur. Tesir, esmâ”i 
cem'iyyet yönünden, teessür ise kevni hakikatlerin cem'iyyeti cihetin- 
den oluşur. Bu iki cem'iyyetin madeni, yani kaynağı ilim mertebesidir. 
Her ilim ise ameli gerektirir. İşte burada ilim tesirdir, amel de teessür- 
dür. Mesela, Hakk'ın bir şeyin varlığına dair ilmi, onu yaratmasına bir 
meyildir. Dolayısıyla ilim yani tasavvur, amel için bir tesir mesâbesin- 
dedir. İlme ve amele dair her şeye bu nokta nazarından bakıldığında 
tasavvur, aynen tesir gibi olmaktadır.?* 


Fenâri, tasavvur mertebelerini dörde ayırarak şöyle sıralamaktadır: 


1. Rühi-fıtri ve bedihi-mutlak tasavvur mertebesi: Meydana gel- 
mesinde hiçbir bedeni duyunun aracılığının söz konusu olma- 
dığı mertebedir. 


190. Konevi, Miftâhu'-gayb, s. 16, (Tasavvuf Metafiziği, s. 17). 
191.  Fenâri, Misbdbu'l-üns, s. 132. 
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392. 


393. 
394. 


2. 


Zihni-hayâli992 tasavvur mertebesi: Cüz'ilerin/tikellerin idrâk 
edilmesini sağlayan bu tasavvur mertebesi, her ne kadar zihni 
olarak tabir edilse de tıpkı mütehayyile gibi bâtıni bir kuvveye 
ihtiyaç duymaktadır. Onun zihne nisbet edilmesi, bâtıni idrâke 
kâbiliyetli olması sebebiyledir. Hayâli olarak vasıflanması ise 
hissin verilerini alıp onları hisse ait olanlardan daha latif misâli 
süretlere dönüştürmesinden kaynaklanmaktadır. Aynı zamanda 
rühi mânâları da kendisinden daha kesif olan süretlere dönüş- 
türür. 


Hissi tasavvur mertebesi: Meşhur beş duyu organıyla hislerin 
idrâk edildiği mertebedir. 


Bu üç mertebenin hepsini kapsayan mertebedir. Bu mertebele- 
rin tamamı ilim nurlarının ehadiyyet-i cem' ile birlikte kuvvele- 
rin mertebelerinde parlamasından ibarettir.” 


İdrâk mertebeleri idrâkin gerçekleşme süreci ve bu esnada iç du- 
yuların fonksiyonu izah edildiğinde daha net anlaşılacaktır. Ancak ko- 
nuya geçmeden önce idrâk mertebelerinin sırasıyla; his, hayâl, zikir ve 
fikirden ibaret olduğunu” hatırlatmak isteriz. 


3. İdrâkin Gerçekleşmesi 


Kısaca “bir duyum ve algılama faaliyeti” olarak tarif edilebilen id- 
râk, söz konusu faaliyete katılan vasıtaların kendisine gelen verileri al- 
ması, soyutlaması, formunu değiştirmesi, anlam katması ve bir başka 


İzniki, “hayâli tasavvur” tabirine dikkat çekerek, bunun bâtıni bir müdrike 
olan hayâl duyusu olarak değerlendirilmesi gerektiğini vurgular. (Bkz.: İz- 
niki, Fethu Miftâhi'l-gayb, vr. 38b.) 

Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 128-129. 

Fenâri, Cendi”nin idrâk mertebelerini farklı şekilde sıraladığını belirtmekte- 
dir. Cendi'ye göre, bu mertebeler sırasıyla, his, hayâl, fikir ve zikirdir. Fik- 
rin burada zikirden önce olması, onun kendisine geleni değerlendirip ko- 
ruması için zikre tevdi etmesinden kaynaklanmaktadır. (Bkz.: Fenâri, Mis- 
bâhu'l-üns, s. 130.) 
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aracıya göndermesi gibi süreçlerden oluşmaktadır. Bu sürecin işleyişi- 
ni sağlayan idrâk organları beş duyu olarak bilinen zâhiri organların 
yanında, birtakım bâtıni duyu organları da bulunmaktadır ki, bunlara 
genel olarak “muhayyile, vâhime, müfekkire, musavvire ve âkile” gibi 
isimler verilmektedir. İdrâk vetiresinin başlangıcında ilk olarak duyular 
görev alır. Duyular kendilerine gelen hisleri alarak onları hiss-i müşte- 
reke gönderir.” Hiss-i müşterek, beş duyunun dış âlemden aldığı bil- 
gi, şekil, süret ve sesleri kendinde toplayarak bâtıni duyulara intikal et- 
tirir. Bunun akabinde hayâl gücü olarak ifade edilen muhayyile/müte- 
hayyile, söz konusu duyu formlarını, süretlerden mücerred olarak ye- 
niden işlemek üzere alır. Mütehayyile bu formların alınıp işlenmesin- 
de aracılık rolü üstlenir. Vehim gücü de duyu formlarındaki yararlı-za- 
rarlı, haz-elem gibi cüz'i anlamları idrâk eder ve bu anlamları hâfızada 
toplar. Bunlara göre, idrâk ortak duyuda (hiss-i müşterek) hissi; hayâl 
veya musavvirede hayâli, vehim gücünde de vehmi bir karakter taşı- 
maktadır. Bunların üstündeki akli idrâk seviyesinde ise tahayyül fonk- 
siyonu aklın aktif yönetimine girmekte ve mütehayyile gücü müfekki- 
re adını almaktadır. Müfekkirenin fonksiyonu ise düşünmedir. Düşün- 
me, maddi bağlantılarından henüz kopmamış hayâl formlarının külli 
ve soyut kavramlara ulaşacak tarzda kullanılması ve külli bilgiye yö- 
nelmeden ibarettir. Bu yönelişin akli istidlâle ait şartları yerine getir- 
mesi ve asıl soyut gerçeklerle buluşmasıyla birlikte akli idrâk, yani bil- 
me meydana gelir. 


Fenâri, idrâkin gerçekleşme sürecinden başka, onun gerçekleşmesi- 
ni sağlayan beş bâtıni duyuyu, bir ülkenin yönetiminde söz sahibi olan 
idarecileri sembolize ederek izah etmektedir. Bunlar aslında İbn Ara- 
bünin Tedbirâ?'ında kullandığı sembollerdir. Buna göre beş bâtıni du- 
yu nefs-i nâtıkaya?”? aittir. Bunlardan üçü nedimler, hâcibler ve kralın 
sırlarını bilen özel kimselere benzerler. Bunların idrâk vasıtaları olarak 


195. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 129. 

196. Hökelekli, “İdrâk”, c. XXI, s. 477. 

197, Nefs-i nâtıka, söz konusu idarecilerden halifenin eşini temsil etmektedir. 
Bu, aynı zamanda insâni nefstir. (Bkz.: İbn Arabi, Ebü Abdullah Muhyiddin 
Muhammed b. Ali et-Tâi, Tedbirât-ı İlâhiyye, trc.: Avni Konuk, haz.: Mus- 
tafa Tahralı, İz Yay., İstanbul 1992, s. 114-115.) 
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karşılıkları ise, dimağa tâbi olan mütehayyile, hâfıza ve bu ikisi arasın- 
daki müfekkiredir. Dördüncüsü meliğin vicdanından konuşan tercü- 
man gibi olan nâtıka, beşincisi memleketin zabtı ve reâyânın yönetimi- 
ni idare eden vezir gibi olan âkiledir. Bu kuvveler meliğin emrinin ye- 
rine getirilmesinde farklı görevler üstlenir. Muhayyile mahsüsâtın sü- 
retlerini zâhiri hislerden alır ve onu müfekkireye teslim eder. Müfek- 
kire hak ile bâtılın arasını ayırır ve onu hafızaya, zâkirenin alması için 
teslim eder. Nâtıka ise onu nefsin irâdesine uygun şekilde, âkilenin kul- 
lanabileceği bir tabire çevirir.?98 


Müellifimiz, Konevi'nin Fök&k'undan aktararak, insanın musavvi- 
re kuvveti, ruhunun ve daha önce öğrendiği şeylerin nürâniliğine tâbi 
olduğunu kaydeder. Böylelikle, insan, zâtı ile bu bilgiyi musavvire kuv- 
vetine imla ettirir. Kişinin musavvire gücü, dimağının düzgünlüğüne ve 
bozukluğuna, mizâcının itidaline ve inhirâfına, musavviresinin kuvve- 
tine ve zaafına ve de mekânın ve zamanın özelliğine göre, o şeyin ben- 
zerini (misl) meydana getirir.3*?* Konevi'nin bu görüşü İbn Sinâ'nın dü- 


a A, 


şünceleriyle de örtüşmektedir. Zira İbn Sinâ'ya göre, ister hissi ister akli 
olsun mâhiyeti bakımından idrâk; idrâk edilen şeyin süretini, kopya- 
sını almaktır. Algılanan şey dıştaki hakikat değil, onun hisseden duyu 
organında meydana gelen bir benzeridir. Hissedilen şeyin şuurda an- 
lam kazanması, ancak duyu organlarınca algılanması ve onlarda iz bı- 
rakması ile olur. Akıl ile kavranan şeyler için de durum aynıdır. Akle- 
dilir şey (ma'kül), nefste imajı oluşan hakikatin benzeridir.*09 


398. Fenâri, Misbâhw'l-üns, s. 669. Fenâri, Konevi'den naklen, insanın musavvi- 
re duyusunun etkinliğine duanın kabul edilmesinin şartlarını sayarken te- 
mas etmektedir. Buna göre, Hz. Peygamber, Hz. Ali'ye “Allah'ım, beni hi- 
dayete ulaştır ve bana yol göster” duasını öğrettiğinde şöyle demiştir: “Hi- 
dayetile yol hidayetini zikret ve yol göstermekle de okun hedefine gitmesi- 
ni düşün” Hz. Peygamber, ona dua esnasında bu iki şeyi aklında tutmasını 
(istihzâr) emretmiştir. Talep ve yakarışta tasavvurun ve halin düzgün oluşu, 
icabet için güçlü bir şarttır. Bu husus, peygamberlerin, kâmillerin ve ben- 
zerleri gibi seçkinlerin dualarına icabet edilmesinin sırrıdır. |(Bkz.: Konevi, 
İ'câzü'l-beyân, s. 281, (Fâtiha Süresi Tefsiri, s. 396); Fenâri, Misbâbu'l-üns, 
s. 566.J 

399. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 418, (Konevi, el-Fükük, s. 173, (Fusüsu'l-Hikem'in 
Sırları, s. 42)'den naklen.| 

400. İbn Sinâ, en-Necdt s. 168. 
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İbn Sinâ'ya göre her idrâk aynı zamanda bir soyutlama işlemidir. Bu 
işlem duyu organlarının idrâkleriyle başlar ve derece derece yükselerek 
akli kavramların oluşmasıyla en yüksek noktasına ulaşır. Süretin mad- 
deden ve maddi ilişkilerden tecrid edilmesi için dış ve iç duyuların faa- 
liyetlerine ihtiyaç vardır.*! Fenâri'ye göre aklın soyutladığı şeyler, ken- 
disinden yukarıda olanın aynısıdır, yani idrâk edilen şeyin soyutlanmış 
hali öncesine, aslına daha uygundur. Bunu ifade etmek sadedinde mü- 
ellif, Konevi'nin İ“câz'ından şunları aktarmaktadır: Hak Teâlâ eğer bir 
insana bir başka insan veya insandan başka bir şey vasıtasıyla bir em- 
ri ulaştırmayı dilerse bu emir, ilim mertebesinden manevi olarak tenez- 
zül eder. Bu, zikredilen tasavvur mertebelerini geçer, hisse ulaşır, işiten 
kimse onu kulağıyla veya gözüyle veyahut herhangi bir duyu organıyla 
alır. Sonra bu, zihni tasavvura, sonra da nefsâni tasavvura intikal eder. 
Nefs onu kuvvelerin ahkamının kirliliğinden sıyırır. Böylece hazret-i il- 
miyye olan madenine dâhil olur. Yani oradaki aslına rücü eder. Hatta 
kuvvelerin hükümlerinden uzaklaşmak madenine yani, kaynağına dön- 
mek demektir. Çünkü emr/iş/durum orada ilk haliyle bulunmaktadır.*X 


İdrâk süreciyle alakalı bir diğer konu ise idrâki sağlayan nur ve tü- 
revleridir. Bilindiği gibi nur, kendisi ile idrâk gerçekleştiği halde ken- 
disi idrâk edilemeyen şeydir. Çünkü nur, örtülü olan her şeyin açılma- 
sının sebebidir. Karanlık ise idrâk edilir, fakat kendisiyle bir idrâk ger- 
çekleşmez. Karanlığa nurun bitişmesiyle ziyâ meydana gelir ki, bu it- 
tisâlden önce nür ile idrâk imkânsız iken ziya sayesinde idrâk meydana 
gelmektedir.*9 Daha önce de belirttiğimiz gibi, salt nürun idrâke mâ- 
ni olması Cenâb-ı Hakk'ın doğrudan idrâk edilememesinde de kendini 
gösterir. Zira Cenâb-ı Hak nürâniliğin zirvesindedir. Bu şiddetten do- 
layı idrâk edilmesi mümkün değildir. Ancak mazharlar vasıtasıyla söz 
konusu şiddet hafiflediği yani, idrâke uygun hale geldiği zaman, bilgi- 
nin ve idrâkin konusu olmaktadır.** İdrâkin gerçekleşmesi, zâhiri duyu 


401. İbn Sinâ, en-Necdt, s. 169. 

402. Fenâri, Misbâhu'l-üns, s. 130. İdrâkin gerçekleşme sürecinde etkin olan di- 
ger melekeler için bkz.: Fenâri, Aynü'l-a'yân, s. 14-15. 

403. Fenâri, Misbâhbu'l-üns, s. 416. 

404.  Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 184, (Konevi, el-Fükük, s. 193, (Fusüsu'l-Hikem'in 
Sırları, s. 66)'den naklen.|J 
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organlarıyla bâtıni idrâk araçlarının her birinin kendisine gelen verile- 
ri alıp, işleyerek bir sonraki idrâk aracına iletmesiyle olmaktadır. Şim- 
di idrâki gerçekleştiren bu unsurlardan bahsedelim. 


4. İdrâkin Unsurları 


Muhakkikler beş zâhiri duyu organının mukâbilinde, beş bâtıni du- 
yudan daha söz etmektedirler, ancak bunlar içerisinde en çok üzerin- 
de durulan ve idrâk sürecinde en büyük fonksiyona sahip olan hayâl 
yetisidir. Bu yeti vasıtasıyla işlenerek dönüştürülen veriler muhayyi- 
le olarak isimlendirilmektedir. Ekberi geleneğe göre idrâk vâsıtaların- 
dan biri olarak kabul edilen hayâl,*99 hem epistemolojik hem de on- 
tolojik yönüyle muhakkiklerin ve filozofların ilgisini çekmiştir. Çağ- 
daş araştırmacıların ve filozofların genellikle bilgiyi alma ve dönüş- 
türme özelliğine odaklandıkları hayâl, beş zâhiri duyunun fonksiyo- 
nel bir devamı gibidir. Tahayyül/hayâl, epistemolojik olarak, duyu or- 
ganları kadar gerçek, hatta onlardan daha aktif çalışan bir bilgi yete- 
neği ve bir algılama yetisidir. İnsandaki bu yeti, algılanabilir verilerin 
değişimini gerçekleştirmek süretiyle onları, deşifre edilmesi gereken 
sembollere dönüştürür. Tahayyül bu özelliğiyle, iki karşıt idrâk düzey- 
leri olan ma“lümât ve mahsüsâtı birbirine yaklaştırıp onları uzlaştıran 
üçüncü bir idrâk düzeyidir.*** Zira hayâl, duyu organlarının aldığı ve- 


405. Hayâl konusu İbn Arabi'nin düşünce sistemi içerisinde önemli argümanlar- 
dan birisidir. (Bkz.: İbn Arabi, Ebü Abdullah Muhyiddin Muhammed b. Ali 
er-Tâ'i, Mdrifet ve Hikmet, trc.: Mahmut Kanık, İz Yay., İstanbul, 1995.s. 
133-153; Chittick, William, Hayâl Âlemleri, trc.: Mehmet Demirkaya, Kak- 
nüs Yay., İstanbul 1999, s. 77, 97, 113 vd.; Sevim, Seyfullah, İslâm Düşün- 
cesinde Mârifet, İnsan Yay., İstanbul 1997, s. 150-155; Çakmaklıoğlu, Mus- 
tafa, “Muhyiddin İbnü”l-Arabi'ye Göre Hayâl ve Düzeyleri” Tasavvuf Der- 
gisi, sy. 10, Ankara 2003, s. 299-329.) İbn Arabi, hayâl-muhayyile konusu- 
nu Fusüsu'l-hikem'in Yüsuf fassında, Hz. Yüsuf'a verilen ve aynı zamanda 
bir idrâk/bilgi çeşidi olarak sayabileceğimiz rüya yorumlama (te'vilü”l-ehâ- 
dis) melekesi çerçevesinde de işlemektedir. (Bkz.: Gürer, Dilâver, “Hz. Yü- 
suf'un Gördüğü Rüyânın Fusüsu”-Hikem'deki Yorumu”, Tasavvuf Dergisi, 
sy. 21, Ankara 2008, s. 41-47.) 

406. Çakmaklıoğlu, İbn Arabi'de Marifetin İfadesi, s. 172. 
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rileri bulundukları halden daha latif misâli süretlere dönüştürür.*7 İbn 
Arabi, Tedbirât'ta hayâli “sandık” sembolüyle izah etmektedir. Çünkü 
hiss-i müşterekten gelen duyumlar, bu hayâl sandığına yükseltilir ve 
bu mahsüsât, yani duyu organları vasıtasıyla elde edilen bilgiler, bura- 
da mütehayyile adını alır.*08 


Fenâri'ye göre, vâhime ve hiss-i müştereği de kapsamına alan 
hayâl, cüz'iyyâtı idrâk etme özelliğine sahiptir. Çünkü bâtıni olarak 
idrâk edilen şeyler, küll/tümel niteliktedir. Mahsüsâtla alakalı olan 
cüz'ilikler ise, hayâlin onları uygun bir sürete benzetmesiyle elde edi- 
lir.*99 Fârâbi ve İbn Sinâ'nın benimsediği felsefi yaklaşımda mütehay- 
yile gücü, duyumlar ile akıl arasındaki aracılık görevi yapmasının ya- 
nında başka fonksiyonlar da üstlenmiştir. Fârâbi'ye göre mütehayyi- 
le beş duyu, beslenme ve arzu güçlerine uygun düşecek imajları ben- 
zetmeler yapmak süretiyle tahayyül edebilir. Ayrıca yine benzetme 
yoluyla bedenin mizacında meydana gelen değişmeler sebebiyle ser- 
best hayâller üretebilir, fakat en bunların önemlisi soyut ve metafizik 
varlıklara/algılara (ma“külât) ait bazı benzetmeler yapıp onları sem- 
bollere dönüştürebilmesidir.*!9 Söz konusu dönüştürme işlemi hayâ- 
lin metafizik boyutunu ortaya koymaktadır. Dolayısıyla hayâl, beş 
duyu ile aynı paralelde çalışmakta hatta mâhiyet itibariyle somut di- 
yebileceğimiz bilgileri, soyut/latif bir hale dönüştürebilmektedir. Bu 
özelliğiye de beş duyunun görevlerinin yanında ilave bir görev da- 
ha yapmaktadır. 


Hayâlin sembollere çevirme özelliği yanında, İbn Arabi'nin üze- 
rinde durduğu bir diğer husus da onun berzahlık özelliğidir. Buna gö- 
re hayâl müstakil bir alan olmaktan ziyade, iki farklı mertebe arasın- 
da bir ara bölge, yani berzahtır. Zira o, bir taraftan duyumlardan aldı- 
ğı formları daha latif bir hale dönüştürürken, diğer taraftan maddi un- 
surlardan arınmış haldeki salt manâları belirli bazı form ve semboller 
şekline sokabilir. Bu sebeple hayâl âlemine inen manâlar, birtakım his- 
si süretlere büründükleri için ne metafizik ne de maddi âleme aittir- 


407. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 129. 

408. Bkz.: İbn Arabi, Tedbirât-ı İlâhiyye, s. 114. 

409. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 131. 

410. Durusoy, Ali, “Hayâl” DİA, İstanbul 1998, c. XVII, s. 1. 
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ler. Artık bu soyut mânâlar hayâl âlemine özgü bir gerçeklik kazandı- 
ğı için maddeden mücerreddirler. Bu manâların, hayâlde birtakım his- 
si formlar ve semboller şeklinde tezâhürü, bu sembolleri algılayan yö- 
nünden ârızi bir durum olup, hayâl âlemine ve hâyâli algılamaya mah- 
sustur. Dolayısıyla hayâle ait mezkür berzahlık özelliği, onun birbirin- 
den tamamen bağımsız olan iki ayrı âlem arasında bir geçişlilik sağla- 
masından kaynaklanmaktadır. Mesela zihinde tasarlanan bir süret latif- 
tir. Bu süretin kesif olan maddi hisler âlemine doğrudan aktarılması 
mümkün değildir. Hayâl ise daha önce de zikredildiği gibi, duyumla- 
rın maddi formlarını latif bir hâle dönüştürebildiği gibi, oldukça latif 
olan zihni süretleri de daha kesif bir hale dönüştürebilmektedir. Örne- 
ğin zihinde tasarlanan bir ev planını hayâl hissi süretlerden daha latif; 
akli tasavvurlardan ise daha kesif bir hale sokar, böylece bu tasavvuru 
maddi âleme yaklaştırmış olur.*! 


Hayâli süretler, yani akli ve hissi ruh vasıtasıyla nefsin kendisinde 
nakşolunmuş şeyler, musavvire kuvvesinin faaliyetiyle, ona uygun ve 
benzer süretlere dönüştürülür. Bu kimi zaman ulvi âlemin mukâbilin- 
de/hizâsında durularak, aradaki engellerin kalkmasıyla elde edilir. Söz 
konusu durum sâdık rüyâlarda vâki olmaktadır.*!? 


Hayiâlin epistemolojik yönünü “mutlak hayâl” temsil ederken, on- 
tolojik yönünü “munfasıl hayâl” ve insâni tarafını ise “muttasıl hayâl” 
ile tahakkuk etmektedir.*? İnsanın unsuri ve rühâni neş'etleri (yaratı- 
lışı) arasında “mukayyed hayâl âlemi” bulunur. Bu âlemde zuhür eden 
süret, mukayyed hayâl sahibinin bahsi geçen iki yönden kaynaklanan 


411. Çakmaklıoğlu, İbn Arabi'de Marifetin İfadesi, s. 173, 174. 

412. Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 372-373. İlmin su ile temessül etmesinden hare- 
ketle cennetteki dört nehrin vehbi ilimlere mukâbil olduğu ifade edilir. Sü- 
tün fıtrata karşılık gelmesi ise Hz. Peygamber'in mi'râcla ilgili hadisinden 
anlaşılmaktadır. (Bkz.: Fenâri, Misbâbu'l-üns, s. 513.) Dâvüd-ı Kayseri'ye 
göre rüyâlarda ilim süt ile, güzel bir hayat ise su ile temessül eder. Çünkü 
rüyada görülen süretler misâli süretlerle tasavvur edilen anlamlardır. Manâ- 
ların şekli süretlere bürünmesi sadece hayâlde gerçekleşir. (Bkz.: Özdemir, 
Dâvüd Kayseri'de Varlık, s. 216.) 

413. Hayâlin çeşitleri ve düzeyleri hakkında geniş bilgi için bkz.: Çakmaklıoğlu, 
Mustafa, “Muhyiddin İbnü'l-Arabi (6. 638/1240)'ye Göre Hayâl ve Düzey- 
leri”, Tasavvuf Dergisi, sy. 10, Ankara 2003, s. 299-330. 
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nisbetine göre değişir. Eğer onun nisbeti ruhlar âlemi ve onun üzerin- 
deki âlemler yönüne doğru daha güçlü ise, tahayyülleri gerçek olur. 
Eğer kevn ve fesad özelliğindeki bozuk süretlerin hükümlerinin ve iti- 
dalden uzak olan çeşitli hallerin baskınlığından dolayı his âlemiyle il- 
gisi daha kuvvetli olursa, bu durumda tahayyülleri bozuk olur ve söz 
konusu tahayyüller de karışık rüyalar (adgâsü ahlâm)*'* olarak isim- 
lendirilir.1"5 


Yukarıdan da anlaşıldığı üzere, hayâl yetisi, bâtıni idrâk organları 
içerisinde en büyük fonksiyona sahip olandır. Çünkü kendisine gelen 
her türlü veriyi, değiştirip dönüştürerek bir sonraki idrâk aşaması için 
hazırlayarak idrâk sürecinin ilerlemesini sağlamaktadır. Böylece mad- 
deden mücerred olan mânâlar âlemi ile maddi âleme taalluk eden ve 
beş duyudan alınan bilgilerin hayâl vasıtasıyla birbirleri arasında geçiş- 
liliği sağlanmaktadır. Dolayısıyla ma“külât ile mahsüsât arasındaki iki- 
lik ve ayrışmışlık, berzahlık özelliğine sahip olan hayâl vasıtasıyla or- 
tadan kalkmaktadır.“ Ana hatlarıyla özetlemeye çalıştığımız idrâk un- 
surları, insânın fiziki beş duyusunun bâtıni birer simetrisi gibidir. Na- 
sıl ki, fiziksel duyumlar belli bir süreç neticesinde ve birtakım organla- 
rın aktivitesiyle meydana geliyorsa, bâtıni nitelikteki idrâk de aynı şe- 
kilde kendisiyle alakalı müdrikelerin faaliyetiyle belli aşamalardan ge- 
çerek meydana gelmektedir. 


414. Bu tabir, Yüsuf Süresi'nin 44. âyetinden alınmıştır. 

415. Fenâri, Misbâbw'l-üns,s. 417, (Konevi, el-Fükük, s. 193, (Fus0su'/-Hikem'in 
Sırları, s. 66)'dan naklen.| 

416. Öyle anlaşılıyor ki, hayâl/muhayyile soyut, maddenin tamamen dışında sa- 
dece zihinde tasavvur edilen bir kuvve değildir. Tam aksine, hayâlin hem so- 
mut hem de soyut diyebileceğimiz hayatın iki alanında da çok aktif bir tesiri 
vardır. Mesela, Fenâri, anne-babanın muhayyilesinin çocuğun sahip olaca- 
ğı özellikleri belirleyebilme özelliğine sahip olduğunu iddia eder ve hayâlin 
yaratıcı gücüne vurguda bulunur. Oldukça orijinal ve enterasan kabul ede- 
bileceğimiz bu görüşe göre, bir kimse hangi huy ve karakter özelliğine sa- 
hip bir çocuğu olmasını istiyorsa bunu bir kâğıda çizer ve çocuğun biyolo- 
jik olarak meydana geldiği anda (in'ılâk) bunları tahayyül eder ve bu çizdi- 
ği kâğıttaki bu resme bakarsa, Allah'ın izniyle çocuk o kimsenin istediği gi- 
bi olur. Hatta bu şekildeki bir davranış çocuğun kız veya erkek olması nok- 
tasında da tesirlidir. (Bkz.: Fenâri, Misbâhu”/-üns, s. 438-439; Ahmed İlâhi, 
Mevâcidü'z-zevk, vr. 173a.) 
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smanlı düşüncesinin, İslâmi ilimlerin pozitif bilimlerle birlikte, ir- 
O fani çizgi ile sentezlenmesinden meydana geldiği kabul edilir. Os- 
manlı düşüncesinin mimarlarından sayılan Molla Fenârf'nin yaşadığı 
dönem olan 1350-1431 yılları arası, Osmanlı Devleti'nin, siyâsi, kültü- 
rel, sosyal, ilmi ve askeri alanlarda kurumsallaşmaya başladığı kuruluş 
yıllarına tekâbül etmektedir. Fenâri, İslâmi ilimlerin tüm sahalarında 
sahip olduğu ilmi birikimi elde etmek üzere, gerek Anadolu'da gerek- 
se Mısır'da tahsil yapmış ve dini ilimlerde otorite kabul edilen Seyyid 
Şerif Cürcâni, Hacı Paşa gibi âlimlerle arkadaşlık etmiştir. Onun ilmi 
açıdan oldukça yüksek olan seviyesi, Osmanlı idârecilerinin ihtirâmına 
ve kendisine önemli görevler tevdi etmelerine sebep olmuştur. Binâe- 
naleyh, Molla Fenâri'nin, o dönemde başkent olan Bursa'da Manas- 
ur Medresesi'nin müderrisi olması, bu görevin yanında Bursa kadılığı- 
na getirilmesi ve hayatının son yıllarına doğru kendisine şeyhülislam- 
lık vazifesinin verilmesi, onun çok yönlü ve yüksek ilmi birikiminin bir 
neticesidir. Bunun yanı sıra, Osmanlı padişahlarının müşâvirliğini yap- 
mış olması, devlet erkânıyla oldukça yakın ilişkilerde bulunması da yi- 
ne onun ilim adamlığıyla birlikte, geniş ufkuna, nüfüzuna ve saygınlı- 
Ana işaret etmektedir. Hatta onun bu özellikleri, Osmanlı'ya düşman 
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olan Karamanoğlu Mehmed Bey gibi idareciler tarafından dahi saygı 
görmesine, korunup iltifat edilmesine sebep olmuştur. Buradan hare- 
ketle, Fenâri'nin, ilmi donanımı, yerine getirdiği görevleri ve entelek- 
tüel çizgisi ile gerek Osmanlı tarihinde ve gerekse İslâm tarihinde köşe 
taşı sayılabilecek bir konumda yer aldığını söylemek gereklidir. 

Molla Fenâri'nin bahsettiğimiz ilmi birikiminin bir başka nişâne- 
si ise onun eserleridir. Nitekim bilim tarihinde farklı sahalarda, her bi- 
ri o sahanın el kitabı olacak nitelikte kitaplar telif etmiş düşünür sayı- 
sı çok fazla değildir. İşte Fenâri, tefsir, fıkıh, fıkıh usülü, kelâm, man- 
tık, tasavvuf, Arapça dilbilgisi gibi pek çok dalda, medreselerde ders 
kitabı olarak yıllarca okutulan, oldukça mühim eserler kaleme almış- 
tır. Ayrıca, telif ettiği eserlerinde Arapçaya olan hakimiyeti, onun dil- 
ciliğinin de bir işaretidir. Zira yabancı dil olarak Arapçanın öğretilme- 
si üzerine yazdığı sarf kitabı, onun bu dili sadece öğrenip kullanmak- 
la kalmayıp, linguistik yapısına ve öğretim yöntemlerine de kafa yor- 
duğunu göstermektedir. 


Fenâri'nin hem eserlerinde hem de kendi ilmi birikiminde öne çı- 
kan husus, Osmanlı düşüncesinin temel karakteristiği olan “sentezci/tel- 
fikçi” özelliktir. Zira o sadece tek bir sahada eserler vermesiyle meşhur 
olmuş bir âlim olmadığı gibi, eserlerinin birçoğunda da İslâmi bilimle- 
rin farklı branşlarını mezcetmeyi denemiştir. Mamafih, tasavvuf meta- 
fiziğine dair tüm görüşlerini içeren Misbâhu?l-üns adlı eseri bunun gü- 
zel bir örneğidir. Bu eserin bir başka önemli tarafı ise, tasavvuf tarihin- 
de nazari konuların tasavvuf ilminin temel meseleleri olarak değerlen- 
dirilmesinde büyük katkısı olan ve bu şekilde yeni bir dönemin başla- 
masını sağlayan Sadruddin Konevi'nin bahsi geçen bu katkısının en ba- 
riz şekilde görüldüğü Miftâbu'l-gayb adlı eserinin bir şerhi olmasıdır. 
Miftâhu'l-gayb'ın en önemli taraflarından biri, tasavvuf ilminin bir ilim 
dalı olarak değerlendirilmesini sağlayan özelliklerini ön plana çıkara- 
rak, onun ilimler tasnifinde, müdevven bir ilim şeklinde yerini almasını 
sağlamış olmasıdır. Bunun yanı sıra, Konevi Miftâbu'l-gayb'da, süfinin 
bireysel müşâhedesi neticesinde elde ettiği keşfi bilginin değerini belir- 
leyen birtakım külli kaidelerden de söz etmektedir. Bunlar, bazı mahfil- 
lerce metafizik şeklinde de tabir edilen ilm-i ilâhinin tahkik kaideleridir. 
Bu kaideler, süfinin subjektif nitelikteki bilgisini değerlendirerek onla- 
rı bir süzgeçten geçirmesinin yanı sıra, keşfi bilgiye dayanan müşâhede 
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yönteminin de bir bilgi edinme yolu olarak dikkate alınmasını sağlamak- 
tadırlar. Buna bağlı olarak akla dayalı verilerle işleyen burhan yöntemi- 
ne ilâve olarak, geçerliliği ve güvenilirliği bulunan bir diğer bilgi edin- 
me yöntemi olan müşâhede yöntemi temellendirilmektedir. Bu sayede 
aklın anlama ve kavramada yetersiz kaldığı birtakım metafizik konula- 
rın öğrenilebilmesi için yeni ve alternatif bir yöntem ortaya konmuştur. 


Konevi”nin tasavvuf ilminin nazari tarafına yaptığı bu katkısını Os- 
manlı geleneğinde şöhrete ulaştıran ve bu anlayışın yerleşmesini sağ- 
layan düşünür Molla Fenâri”dir. Zira o, tasavvufun teorik sahası olan 
ilm-i ilâhinin bir ilim dalı hüviyetine kavuşmasını sağlayan konu, me- 
sele ve ilkelerini, Konevf'nin bıraktığı yerden alarak, mantık, felsefe ve 
kelâm ilmi ile de zenginleştirmek süretiyle izah etmiş, öğrencileri ve bil- 
hassa Misbâhu'l-üns adlı eseriyle, kendisinden sonra bu geleneği sürdü- 
recek bir silsile meydana getirmiştir. Nitekim Fenâri'den sonra Miftâ- 
bu'-gayb şerhi olarak kaleme alınan eserlerin hemen hemen hepsinde 
ilhâm ve bilgi kaynağı olarak Misbâbw'l-üns'ün yeri çok bariz bir şekil- 
de göze çarpmaktadır. Öyle ki, neredeyse Fenâri şerhi görülmeksizin 
bir Miftâhul-gayb şerhi yazılmadığını söylemek yanlış olmaz. Bu sebep- 
le, Osmanlı düşüncesinde ve ilmi hayatında Ekberi-Konevi düşünceler, 
Molla Fenâri vasıtasıyla anlaşılıp şöhret kazanmıştır. Hatta Fenâri”nin 
bu sisteme tesiri o kadar büyüktür ki, onun eserleri okunmadan Osman- 
lı düşüncesinin temel karakteristiği, kaynakları, yöntemi ve ana konu- 
ları anlaşılamaz diyebiliriz. Molla Fenâri, kendi potasında yoğurduğu 
Ekberi-Konevi düşünceleri müderrisliği sayesinde ilmi dünyada kabul 
ettirdiği gibi, şeyhülislamlığı sayesinde de bu düşüncelerin devlet gele- 
neğinde yerleşmesini sağlaması dolayısıyla, çok geniş bir tesir halkası 
oluşturmuştur. Bu halkaya, onun tasavvufi kimliği vasıtasıyla yine bu 
düşünceleri tasavvufi çevrelere aktararak hüsn-i kabul ile karşılanma- 
sını temin ettiği hususunu da ilave etmek zorundayız. 


Molla Fenâri'nin tasavvufi görüşleri, ağırlıklı olarak varlık ve bil- 
pi anlayışı çerçevesinde şekillenmiştir. Çünkü o da mensubu bulunduğu 
Vkberi geleneğin âdetine uyarak, birçok meseleyi, tasavvufun pratik bo- 
vutu üzerinde daha az durup, büyük ölçüde ontolojik ve epistemolojik 
perspektiften ele almaktadır. Bu minvâl üzere tahlil ettiği varlık anlayı- 
yı, “el-Vucüdu el-Hakku/Varlık Hak'tır” önermesini ispatlama ve âlemin 
varlığını buna göre izah etme üzerine kuruludur. Bu maksatla Fenâri'nin 
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varlığın tanımı hakkında kavramsal tartışmalara girmeyip, doğrudan bu 
tezi delillendirmeye odaklandığı söylenebilir. Ona göre, “vucüd/varlık”, 
mutlak anlamda varlık denince akla gelen ve tüm mevcüdâta şâmil olan 
mutlak hakikattir. O, tüm eşyâyı kuşattığı için ondan başka bir şeyin var- 
lığından söz etmek imkânsızdır. İşte bu varlık, “Vucüd-ı Baht” şeklinde 
tabir edilen ve varlığı zorunlu olan Mutlak Varlık'tır. Hatta ona “el-vVu- 
cüd” demek, onun varlığını zihnin arlayış seviyesine indirmeye dönük 
bir zorunluluktan ortaya çıkmıştır. Fenâri'nin varlığın tanımını, ondan 
başka hiçbir şeyin varlığına mahal kalmayacak şekilde tanımlaması, ade- 
min ve kesretin izah edilmesini de zorlaştırmaktadır. Çünkü bu usül üze- 
re kurulmuş bir sistemde kesrete, hatta ikiliğe dahi yer yoktur. Dolayı- 
sıyla ademden ve kesretten söz etmek, ancak birtakım izahlarla mümkün 
olabilmektedir. Buna göre adem, reel bir gerçeklik değil, sadece varlığın 
zihinde akledilebilmesini sağlayan bir vasıta ve aynadır. Çünkü âlemde 
mevcüd olan tüm eşyâ, henüz vucüda gelmeden önce de Hakk'ın ilmin- 
de sübüt halinde bulunduğu için, onların da yokluklarından söz etmek 
imkânsızdır. Bu sebeple mutlak manâda yokluk diye bir şey söz konu- 
su değildir. Bu anlayış, aynı zamanda Fenârf'nin de içlerinde bulundu- 
gu muhakkik süfilerin yaratma görüşünün de genel çerçevesini oluştur- 
maktadır ki, bahsi geçen yaratma, bir yoktan yaratma değil, Hakk'ın il- 
minde sâbit olan aynların vucüda gelmesinden ibarettir. 


Muhakkiklerin nazarında mutlak vahdet her şeye hakimdir ve 
hakiki mânâda kesret diye bir şey mevcüd değildir. Dolayısıyla bu sis- 
temde esas olan birliktir. Görünürdeki kesret ise reel değil, izâfidir. 
Nasıl ki, mutlak varlık Hakk'ın varlığından ibaretse, mutlak birlik de 
yalnızca ona mahsus bir birliktir. Çünkü “ehadiyyet” olarak tabir et- 
tiğimiz Hakk'ın birliği, onun zâtının aynısıdır ve ona ait olan her tür- 
lü isim, sıfat ve naat bu mertebede bir bütün olarak münderecdir. İşte 
hakiki vahdet ehadiyyetle özdeştir. Fenâri diğer varlıkların sahip oldu- 
gu birliği ise, adedi vahdet olarak tanımlayarak, Hakk'ın birliğini bu 
çeşit birlikten ayırt eder. 

Mutlak Varlık, her şeye şâmil olarak mevcüd iken, halihazırdaki 
kesretin izahı, işte Mutlak Varlık olan Hakk'ın esmâ ve sıfâtının zuhü- 
ru ile yapılmaktadır. Nitekim, âlemin yaratılışındaki gâi illet, Hakk'ın 
“bilinmeyi sevdim” şeklinde tabir edilen asli muhabbetidir. Bu muhab- 
bet ise, onun isim ve sıfatlarının kemâllerini görmeye olan arzusudur. 
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Dolayısıyla ilâhi isimlerin faal olabilmesi için âlemin yaratıldığını söy- 
lemek ve bu isimleri âlemin varoluş sebebi olarak telakki etmek yanlış 
olmaz. Bunun yanı sıra, söz konusu esmâ ve sıfât, Hakk'ın bilinmesi- 
nin de vasıtalarıdır. Zira Hakk'ı bunlardan soyutlayarak bilmek imkân 
dâhilinde değildir. Kısaca, varlığın zuhüru ve Hakk'ın bilinmesi, onun 
ilâhi isimlerinin meclâlarda, yani onların yansıdığı mahallerde tecelli 
etmesiyle gerçekleşmektedir. Bu zuhür ve bilinme ise varlık emrinin, 
varlık mertebelerindeki seyrine göre izah edilmektedir. 


Varlık mertebeleri, varlığın Hakk'ın ilmindeki ta'ayyününden, 
şehâdet âlemine gelene kadar, geçirdiği aşamaların belli bir sistem içe- 
risinde izah edilmelerini sağlayan, reel bir gerçeklikleri olmayıp, akli 
ve itibari nitelikte bir kategorize sistemidir. Bu bakımdan, pek çok mu- 
hakkik gibi, Fenâri tarafından da farklı şekillerde tasnif edilmiş, varlık 
emri bu tasniflere göre değerlendirilmiştir. Onun en çok üzerinde dur- 
duğu mertebe tasnifleri, nikâh mertebeleri, birliğe yakınlığı esas alan 
tasnif ve meşhur hazarât-ı hamse adlı beşli tasniftir. Bu tasniflerin en 
son basamağı genellikle insân mertebesi olarak kabul edilir. Çünkü in- 
san Hakk'ın esmâ ve sıfâtını en güzel ve celi şekilde yansıtan kâmil bir 
mazhardır. Bu kemâli, Fenâri, Hakk?ın insanı “iki el ile yaratması” şek- 
linde sembolize etmektedir. Bu, diğer varlıklara göre bir üstünlüktür ve 
buna bağlı olarak insan, yeryüzüne halife tayin edilmiştir. 


Yeryüzünün halifesi olan insanın Hakk'ı idrâki, muhakkiklerin ol- 
duğu gibi Fenâri'nin de sorguladığı konulardan biridir. Müellif bu nok- 
tada, öncelikle gerçek ve tam bilginin ne olduğunu, bu bilginin na- 
sıl gerçekleşeceğini araştırmaktadır. Ona göre, hakiki bilgi, bir şeyin 
Hakk'ın ilminde bulunduğu şekliyle, yani nefsü”l-emrdeki durumuy- 
la bilinmesinden ibarettir. Bu nitelikteki bilgi ise, bilen ile bilinen ara- 
sındaki engellerin ortadan kaldırılarak, bu ikisi arasında bir münâsebe- 
tin/uyumun tesis edilmesiyle elde edilmektedir. O halde, Hakk'a dair 
bilginin gerçekleşmesi, bilen ile bilinen arasında bir münâsebet ortaya 
çıkmadığı sürece söz konusu olamaz. İşte Fenâri, mutlak vahdet üzere 
olan Hakk'ın, manevi temizlikten ibaret olan ta'arri/arınma ve tahâret 
ile, kesret hükmünün silinerek vahdet haline gelmek süretiyle bilinebi- 
leceğini belirtmektedir. Bu durumda hakiki bilgi olan ma'rifetullah ve 
eşyânın hakikatinin bilgisi, sadece süfilerin benimseyip sistematize et- 
tiği riyazat ve seyr u sülükle elde edilmektedir. Her ikisi de hakikate 


434 e MOLLA FENÂRİ'NİN VARLIK VE BİLGİ ANLAYIŞI 


ulaşma maksadıyla hareket eden filozoflar ve süfilerin yöntem olarak 
ayrıştığı noktaların en büyüğü de budur. 


Fenâri, Osmanlı Devlet erkânı ve idarecileri nezdinde oldukça say- 
gın ve itibarlı bir konumda bulunmasıyla, yaptığı ilmi tahsilin yüksek- 
liğiyle, İslâmi ilimlerin önemli metinleri sayılabilecek pek çok eser ka- 
leme almasıyla, gerek Osmanlı gerekse tasavvuf tarihinin mümtaz şah- 
siyetlerinden birisi olmuştur. Onun Osmanlı Devleti'nin kuruluş dö- 
neminde yaşaması ve fikirlerinin hüsn-i kabul görecek bir saygınlığının 
olması, özellikle medrese geleneğinde etkisi yüzyıllar sürecek tesirlerde 
bulunmasını sağlamıştır. Bu noktada, Osmanlı düşüncesinin Fahruddin 
Râzi ve İbn Arabi geleneğinin bir sentezi olan kelâmi-irfani karakter 
taşımasında, Fenâri'nin payı yadsınamaz. Kısaca özetlemeye çalıştığı- 
mız fikirleri ve tesirleriyle Molla Fenâri, Konevi takipçilerinin önder- 
lerinden olmuş, onun tasavvuf tarihinde başlattığı yeni dönemin anla- 
yışının, felsefe, kelâm ve mantık temellerini tespit etmiş ve bunun Os- 
manlı düşüncesinde anlaşılarak yaygınlık kazanmasına katkı sağlamış- 
tır. Ayrıca Miftâbu'l-gayb, şerhçiliğindeki oldukça bariz olan tesiri, bu 
eseri şerh etmeye dayalı bir ekol oluşturmuştur. 

Gerek siyâsi, gerekse ilmi ve entelektüel tarihimizde böylesine te- 
sirde bulunmuş bir şahsiyet olan Molla Fenâri'nin eserlerinin tamamen 
dilimize çevrilmemiş ve üzerinde yeterince çalışma yapılmamış olması- 
nın, ilim ve kültür dünyamız için büyük bir kayıp olduğunu düşünmek- 
teyiz. Bizim çalışmamızın onun sadece ismen tanınan Misbâbu”l-üns ad- 
lı eserini, onun bu eser vasıtasıyla yaptığı tesirini ve metafizik alandaki 
görüşlerini gün yüzüne çıkarmaya katkıda bulunduğu kanaatindeyiz. 
Ancak, Fenâri'nin tüm eserleri, üzerlerinde müstakil çalışmalar yapıl- 
masına ihtiyaç duymaktadır. Ayrıca onun kendi eserleri yanında, kendi- 
leri için büyük birer kaynak olan ve kendisiyle aynı yelpazede yer alan 
diğer Miftâbu'l-gayb şerhleri de, el yazması halinde araştırmacıların il- 
gisini beklemektedir. Bu eserlerin üzerinde de gerekli akademik çalış- 
maların yapılması ve başta Türkçe olmak üzere diğer dillere tercüme 
edilmesi gerekmektedir. Bu faaliyetin, Molla Fenârinin olduğu kadar, 
Ekberiyye geleneğinin görüşlerinin tanınmasına ve bu geleneğin, me- 
deniyetimizi tanımamızın yanında, modern çağdaki düşünce dünyamı- 
zın acilen ihtiyaç duyduğu birtakım meselelerin çözümüne de önemli 
oranda katkı sağlayacağı düşüncesindeyiz. 
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B. MOLLA FENÂRİ'NİN KABRİNİN RESİMLERİ 


Molla Fenâri'nin Kabri (Bursa) 
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Molla Fenâri”nin Camisi (Bursa) 


İNDEKS 


A 


Abdal Mehmed 74, 75 

Abdullah İlâhi 116 

adedi vahdet 432 

adem 150, 151, 152, 153, 154, 164, 
184,339,361,432 

Âdem (a.s.) 105,212, 246,276, 357, 
440 

adem-i hakiki 151 

adem-i izâfi 152 

adem-i mahz 151, 152, 163, 183, 
361 

adem-i mutlak 151 

Afifi, Ebul-Alâ 115, 162, 226,230, 
296,393, 435, 444 

ahâd 187 

Ahi Evren 86 

âhiret 249 

Ahi Yüsuf 38 

Ahlâti 73,435 

ahmedi hakikat 268 

alimedi tasavvuf 306, 314 

akile 421 

Akl-ı Evvel (bkz. Kalem-i Alâ) 193, 
245,251, 270,290 

Aksarâyi, Cemâleddin 39, 40, 72, 73 


Aksarâyi, Hamidüddin 39, 40, 72, 
73 

Akşemseddin 49, 53, 435 

Akyazi, Nasuh el-Vahyi el- 27, 118 

Alâeddin Ali b. Ahmed 40 

âlem-i ervâh (bkz. Ruhlar âlemi) 269 

âlemin icâdı 231, 239 

Alim 217,315 

Altınordu Devleti 76 

amâ? 256,267, 273, 286, 287, 288, 
289,299 

amâ'i hazret (bkz. amâ”) 273,292 

amâ'i mertebe (bkz. amâ”) 250 

amâ' mertebesi (bkz. amâ') 289 

Amasya 35,39,73 

Âmuli, Hasanzâde 25, 97 

Anadolu 14,31,33,36,39,40,43, 
51,62,69,73,74,75, 76,78, 
82,83,86,89,92,96,98,99, 
116, 117,121,429,439,446 

Anadolu Selçukluları 32 

anâsır-ı erba'a 292, 446 

Ankara Savaşı 31,41 

Ankaravi, İsmail Rusühi 13, 71, 178, 
436,455 

a'râf 257 
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araz-ı garibe 310 

Aristo 78, 87, 129, 166,319 

Aristo mantığı 78 

Arş 248,250,251, 252, 257, 258, 
270,291,292,334, 356, 494 

asli ilimler 317 

asli-kudsi hareket 237 

Atpazâri, Osman Fazlı 27, 91, 107, 
108,120,121,122,125,142, 
148,161, 180, 196, 197,203, 
216,254,256,259, 260,263, 
264, 266, 267,268,284, 285, 
286,288,289,293,311,313, 
315,317,328,336,341,342, 
346,347,351,358,376,379, 
381,391,400,410,411,412, 
413,417, 436, 457, 472, 473 

Atpazâri şerhi 121, 124, 125, 336 

Attâr, Alâeddin 56 

Avisâtü'l-efkâr fi ihtiyâri üli'l-ebsâr 
64 

a'yânda varlık 161 

a'yân-ı sâbite 159, 207, 209, 245 

Aydın, H. 22, 46, 56, 60, 436 

Aydıni, Hacı Emirzâde Muhammed 
b. Hamza el- 67 

Âyetullah Humeyni 25, 97. 

ayn 136, 146, 154, 155, 161, 179, 
183,241,243,244, 250,260, 
282,287,297,339,347, 378, 
413 

ayna 137,151, 168,229, 273,282, 
288,289, 345, 387, 392 

ayn-ı mutlak (bkz. lâ-ta'ayyün mer- 
tebesi) 260 

ayn-ı sâbite 155, 287 

Ayni, M. Ali 78, 159, 160, 161, 436 

ayni varlık 161, 162 

ayni vucüd 159-162, 290, 300 

aynü'l-a'yân 21,25,52,55,57,60, 
61, 64, 67, 96,99, 416, 423, 
441,457, 463 


B 


Bâberti, Ekmeleddin 39, 76 

Bahs fi'n-nâsih ve”l-mensüh min tef- 
sir”İ-Fâtiha 67 

Bahsü'l-Molla el-Fenâri ve ulemâi 
Mısr fil-inşâ” ve'l-haber 65 

Basri, Ebu'l-Hüseyin el- 172 

bast 147,279, 390 

baş-müftülük 46 

bâtın ilmi 320 

Bayezid Paşa 44 

Bayram, M. 86, 107, 126, 437 

Berzâh 249 

beş hazret (bkz. hazarât-ı hamse) 239 

bilgi 15, 17, 18, 20, 25, 28,33, 36, 
37,38,41,43,45,49,52,55, 
59,60,62,64,67,68,73,74, 
75,79,85,87,88,90,92,94, 
96, 100, 104, 105, 107, 109, 
113,115,116,117,121, 122, 
124, 126, 138, 155, 169,173, 
178,202,203,207,219,232, 
233,234,243,246,248,251, 
254, 266,268,276,290,291, 
296,299,305,312,313,314, 
323,329,341,350,351,338, 
367,368,369,370,371,372, 
373,374,375,376,379,380, 
381,382,383,384, 385, 386, 
388,389,393,394, 397,404, 
405,406,413,414, 421,424, 
426,431,433 

bilgi ve varlık 17, 18, 19 

Bir-çok irtibatı 189 

Birgivi, İmam 59 

birlik 175, 176, 177, 178, 180, 181, 
182,184, 185, 186, 190, 196, 
211,263,351,353,391, 404, 
432 

Bistâmi, Ebü Yezid 92,222 

Bistâmiyye 32, 69 


Brockelmann 64, 66, 67, 68, 437 

Buhâra 50 

Bulgaristan 121 

burhân eş-şuhüdi, el- 386 

burhan yolu 379 

Bursevi, Abdurrahman 149, 191, 228, 
291, 299, 306,331, 348, 350, 
351,353, 355, 360, 371, 378, 
381, 406, 474, 475 

Bursevi, Abdurrahman Rahmi (bkz. 
Abdurrahman Bursevi) 27, 91, 
122,123, 124, 140,321 

Bursevi, İsmail Hakkı 32, 34, 49, 
50, 98,121, 123,439, 454 

Bursevi şerhi 122 

büyük âlem 275 


Cc 


Câmi, Molla 66, 72, 348 

câmi sandık 194 

câmi süret 228 

Câmiu'ş-şurüh ve'-havâşi 118, 443 

Cebrâili Arş (bkz. Sidre-i Müntehâ) 

270 

velâ 161 

celâli sıfatlar 323 

velâ ve isticlâ 164, 231, 232, 275, 
277,283,297,332,342,355, 
364, 410, 411, 412 
93, 144, 146-148, 159, 178, 
179, 185, 195,202,210,212, 

.218,219, 222-224, 226, 228, 
233,234,236,237,244, 248, 
250,251,253-255, 258,260, 
261, 263-267, 269, 274, 275, 
277,287,290,291,300,339, 
393,398, 402, 410,411, 420 

vemâli sıfatlar 323 

vem'iyet 360, 419 

vem'iyyet 199, 180, 237,332, 340, 

419 
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cem' ve vucüd mertebesi 250, 260, 
287 

Cendi 28, 91, 101, 108, 119, 124, 
148, 186, 187, 206,222, 265, 
290, 420, 438 

Cendi, Müeyyidüddin 28, 91, 101, 
108,119, 124, 148, 186, 187, 
206, 222,265, 290, 420, 438 

Cevâhirü”l-Kur'ân 110 

Cili, Abdülkerim 205, 224, 225, 255, 
438, 446 

cisimler âlemi 271, 272, 273 

Cunbur, M. 35, 38, 46, 47, 439 

Cürcâni 39, 58,82, 429 

Cürcâni, Seyyid Şerif 39, 58,82,429 


Ç 


Çelebi Mehmed 31,32,41,44 
Çoruh, Ş. 36, 73, 439 


D 


Danişmend, İsmail Hami 46 
Dâru'l-Hadis 33 

Devvâni, Celâleddin 82 

Dıhye b. Kelbi 160 

dönüş mi'râcı 245 

DörtUnsur (el-Anâsır el-Erba'a) 252 
Dünya 249 

dürüc 244 

Düzme Mustafa 44 

Düzme Mustafa Vak'ası 44 


E 


Ebheri, Esirüddin 62, 72 
Ebheri, Kutbeddin 62, 72 
Ebw'l-Kâsım b. Kasi 209 

Ebü Sa'id el-Harrâz 148, 236 
Ebü Yüsuf es-Sekkâki, İmam 99 
Edirne 32,33, 37,38, 98, 121 
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Edirne Külliyesi 33 

Edirne Medresesi 37, 38 

efrâd 246, 414 

ehadicem' 178 

ehadi tecelli 236, 342 

ehadi ve vâhidi irfân 306 

ehadiyyet 140, 177, 178, 179, 184, 
188,212,216,218,233,261, 
263,264, 265,268,286,288, 
378,388, 389,432 

ehadiyyet-icem' 218,233,234,237, 
248,250, 260, 261, 263, 264, 
269,287, 420 

ehadiyyet-i cem“ mertebesi (bkz. eha- 
diyyet-i cem') 185, 195, 261, 
263 

ehadiyyet-i zât (bkz. lâ-taayyün mer- 
tebesi) 260 

ehadiyyet mertebesi (bkz. ehadiyyet) 
184,245, 249, 261, 263, 400 

ehadi zât 140,215, 327, 355 

Ehadi zât 282,348 

ehadü”l-vâhid, el- 185 

Ekberi ekol (bkz. Ekberiyye) 14 

Ekberi fikirler (bkz. Ekberiyye) 14, 
76,80,83, 108 

Ekberi gelenek (bkz.Ekberiyye) 24, 
28, 101, 106, 119, 131,151, 
181,182,210,214,227,357, 
397,424, 431 

Ekberi-Konevi düşünceler 431 

Ekberiyye 18,32, 69, 70, 71, 72, 75, 
80, 124, 138, 164, 293,311, 
329, 390, 409, 447 

Ekberiyye geleneği (bkz. Ekberiyye) 
14,33, 37, 70, 91, 100, 105, 
109, 117,201,213,225,239, 
434 

Emir Sultan 36, 41, 49,70, 436, 446, 
452, 453 

Enmüzecü'l-ulüm 67, 68, 82,319 

Erdebili, Safiyyüddin 72 


Esâsü's-Sarf fi İlmi't-tasrif 63 

esmâ'i hakikatler 291 

esmâ-i hüsnâ 23, 206, 207, 208, 
212,213,223,447,451,453 

esmâ-i ilâhiyye 201, 203,210, 213, 
227,231, 256,277,318 

esmâ'i kemâl 231,237,411 

esmâ”i ta'ayyünler 231, 362 

esmâ'i tecelliler 229, 290 

esmâ-i zâtiyye 216 

esmâ'i zuhür 237 

esmânın mazharları 136 

Esmâü”l-Hüsnâ 205,213, 223, 442 

Esrâru'ş-şuhüd 476, 477 

Esrâru'ş-şuhüdi”l-hâsıl min fethi”l-vu- 
cüd (bkz. Esrâru'ş-şuhüd) 27, 
107, 125, 450 

Esved, Alâeddin 38, 39, 50, 109 

Eş'ari, Ebu'l-Hasan el- 172 

Eş'ariler 172 

Eşrefoğlu Rümi 75 

Evhadiyye/Ebheriyye 71 

Evliya Çelebi 45, 118, 441 

Evvel 148, 192, 193,245,251, 264, 
270, 290 

ezelizât 169 

ezelü”l-âzâl (bkz. lâ-ta'ayyün merte- 
besi) 260 


F 


faal akıl 270 

Fahruddin Râzi metafiziği 82 

fakr 233, 380 

Fârâbi 78,85, 157, 166, 167, 189, 
308,319, 368, 369, 425, 436, 
441 

Fatih 33,50,53,63,71,80,86,91, 
107,109, 116, 118, 125, 126, 
437,443, 454 

Fâtiha Süresi Tefsiri 21, 156, 160, 
205,227,230,253,273,343, 


347,390, 396,397, 400, 405, 
422, 448 

Fatih dönemi 27,107, 116,117, 118 

Fenâr 34,35, 36 

Fenâri, Muhammed Şâh (bkz. Mu- 
hammed Şâh) 37, 58, 68, 99, 
319 

Fenâri, Muhyiddin Muhammed b. 
Ali b. Yüsuf Bâliel- 67 

Fenâri, Muhyiddin Muhammed Şâh 
b. Ali el-, (bkz. Muhyiddin Mu- 
hammed b. Ali b. Yüsuf Bâli el- 
Fenâri) 99 

Fenâri, Şemseddin Muhammed b. 
Hamza el- 13,21,33, 62, 96, 
99 

Fenâriyye 62,73, 441 

Fenârizâdeler 33, 50, 82 

Ferâizu's-Secâvendi 58 

Fergâni 28, 101, 108, 110, 113, 
124,136, 146,267,293,392, 
394, 441 

fer'i ilimler 317,321 

feth-i karib 327 

feth-i mutlak 327 

feth-i mübin 327 

Fethu Miftâh 25 

Fethu Miftâhii-gayb (bkz. Fethu 
Miftâh) 27, 54, 97, 107-115, 
125,131,141,148, 199, 196, 
236,237,245,246,281, 288, 
302,307,310-314, 316, 318, 
321,326-328,333, 336,337, 
343,347,356,364, 390, 409, 
418, 420, 445, 457, 465 

letret devri 41 

Vevâidül-Gıyâsiyye, el- 63 

Vevâidü'z-ziyâiyye, el- 66 

lül isimleri 213-215, 217,220, 316 

Vusülü-bedâi* fi usüli'ş-şerâi* 59 

Vusüs 28, 43, 80, 89, 90, 91, 97, 
101,209, 222,225, 329, 358 
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Fusüsu”l-hikem (bkz. Fusüs) 14, 28, 
89, 91, 93, 101, 105, 115, 
120, 121,162, 186, 187,209, 
226,298,393, 424, 444 

Futühâtü'l-Mekkiyye, el- 28, 101, 120 

Fükük, el- 26, 101, 185,211, 248, 
264,274,292,386,410, 422, 
423, 427, 448 

Fütühât-ı Mekkiyye 206 

fütüvvet teşkilâtı 13 


G 


gâi illet 432 

gayb-ı mutlak (bkz. lâ-ta'ayyün mer- 
tebesi) 260 

gaybi harfler 298 

gaybi kelimeler 298 

gaybi nikâh 254 

gaybi-zâti bâtınlık 256 

gayb mertebesi 249, 400 

Gazzâli 89, 92, 101, 110, 205,213, 
218,223,270,318,327,390, 
416, 442,451, 454 

genel varlık 130, 189, 190, 192- 
199,217,227,234,235,256, 
279,338,340,341,342 

gizli hazine 234 

Godlas, A. 23, 100, 442 

Görgün, T. 77,81,82, 83, 94, 165, 
167,442 

Güldeste-i Riyâz-ı İrfân 35 

Gül Hatun 37 

Gürâni, Molla 49 


H 


Hacı Bektâş-ı Veli 76 

Hacı İvaz Paşa 44, 45 

Hacı Paşa 39, 429 

Hadâiku”l-envâr fi hadâiki”l-esrâr 82 
hâfıza 416,422 
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hakikatler ilmi 320 

hakikarü'l-hakâik 260, 267 

hakiki vahdet 179, 432 

hakki-vucüb hakikatleri 265 

Hâlık 225, 297, 302 

Halil Paşa 38, 40 

Halil Paşa, Çandarlı 38, 40 

Halim 224 

halki-imkân hakikatleri 265 

Hal'u'n-na'leyn 209, 225 

halvet 390 

Halvetiyye 69, 123 

Hanefi, Şeyh Abdurrahman b. Mu- 
hammed el- 58, 60, 73 

hârici a'yân 257 

hârici varlık 162 

hârici zuhür 160 

Haririzâde 71, 72, 73,443 

Hasan Paşa 38, 109 

hâssa 187,259, 414 

hâssatü'l-hâssa 187 

Hâşiye alâ-dav'i”1-Miftâh şerhi”l-Mis- 
bâh 63 

Hâşiye alâ fevâidi'z-ziyâiyye fi şer- 
hi”l-Kâfiye fin-nahv 66 

Hâşiye alâ şerhi'l-Vikâye 66 

Hâşiye ale”I-Misbâh fi Şerhi?l-Miftâh 
99 

Hâşiyetü Hırzi'l-emâni fi kırâati's- 
Seb'I-Mesâni 57 

Hâşiyetü şerhi'l- Miftâh li”1- Mevlâ el- 
Fenâri 99 

Hâşiyetü'ş-Şemsiyye 62 

havâssu”l-havâs 86 

Havâşi”l-Metâli* 62 

havâtır 114, 327 

havf 390 

Havvâ 276 

hayâl 137,271,299,359,416,420, 
421,424, 425, 426,427 

hayâl âlemi 271, 426 

Hayat 215, 294,452 


Hayat, İlim, Kudret ve İrâde isimle- 
ri 215, 216, 298,315 

Hayvan mertebesi 248 

Hayy 217,218, 230 

hazarât-ı hamse 239, 433 

hâzır-gâib olmak 147 

Hediyyetü”l-ârifin 54, 56, 61, 63, 

i 68,99, 118, 437 

Herevi 110, 390 

heyülâ 159, 160, 256, 291, 308 

Heyülâ 159 

Hızır (a.s.) 77,397 

Hızır Bey 77 

Hikmetü'l-işrâk 112, 120, 415 

his âlemi 247, 248, 250, 271,272, 
273,342, 427 

his mertebesi (bkz. his âlemi) 249, 
253,273,292 

hiss-i müşterek 416, 421, 425 

his ve şehâdet mertebesi (bkz. imkân 
mertebesi) 273 

Hocazâde 77 

Horasan 35, 39, 42 

hubbi tecelli 237, 268, 283 

Hucviri 390 

hudüs 137,262 

Humeyni, Âyetullah 25, 97 

huzür 140,322,323,358,417,418 

Hüdâi, Aziz Mahmud 98, 121 

hülâsatü hâssati'l-hâssa 187 

Hüsameddin, H. 36,37,38,40,43, 
74 

Hüseyin Hüsâmeddin 34, 36, 37, 40, 
43, 48, 443 

Hüseyin Vassâf 35, 38, 40, 46, 48, 
70,73, 74,444 

Hüsrev, Molla 55, 56, 67, 68, 77, 
319,441 

hüviyet 164, 165, 240, 262, 271, 
286, 322 

hüviyet (bkz. mâhiyet) 164, 165, 
240, 262, 271, 286, 322 


Hüviyet gaybı (bkz. mutlak gayb haz- 
reti) 219 
hüzn 390 


I 


İci, Abdurrahman el 61, 63, 99 

Işrân kıt'a fi'l-ışrine ilmen, el- 64 

Izutsu, TI. 162, 167,225,239, 338, 
444 


I 

İbn Arabi 13, 14, 17,18, 19,23, 28, 
43,52,71, 72, 76,80, 86, 88, 
89,90,91,92,93,97, 101, 
105,108, 109,110,111,114, 
119,120, 122,130,131,193, 
195,162, 180, 183, 184, 186, 
187,194,204, 206, 207,209, 
210,211,214,216,217,220, 
225,226,227,230,231,232, 
240,246,248,253,255,258, 
281,295,296,298,302,318, 
320,327,329,341,345,358, 
374,375,383,384, 389,390, 
391,393, 398,399, 400, 416, 
421,424, 425, 426,439, 440, 
444,443, 449, 450, 453 

İbn Arabi düşüncesi 93, 248, 447 

İbn Arabi geleneği 80, 91, 201, 206, 
295, 434 

İbn Arabi metafiziği 82 

İbn Berrecân 206 

İbn Hacer el-Askalâni 42, 77 

İbn Hacib 60 

İbn Sinâ 78,85, 90,101, 124, 130, 
136,137,141, 142, 143, 146, 
149,157, 162,167,176, 189, 
191,192,308,314,333, 369, 
377,381,422,423,425, 436, 
438,443, 445, 449, 452 
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İbn Tufeyl 88 

İbnü'l-Fârız 28, 120 

İbnül-Hâcib 66 

İbrahim Hakkı, Erzurumlu 76 

İbrahim Paşa, Çandarlı 44 

İcâzü'l-beyân 26, 101, 121, 156, 
205,227,230,235,251,253, 
273,291,343,353,380,390, 
396,398,400, 405,414, 422, 
448 

icmâli amâ” 288 

ictimât 236, 254, 255, 256, 257, 
258,259,270,298,301,340, 
345,392 

idrâk 57, 100, 137, 143, 177, 188, 
201,202,203,204,205,207, 
229,234,239,240, 262, 267, 
322,325,351,359,360, 365, 
368,370,371,372,373,374, 
375,376,377,378,379,386, 
392,393,394,395,396, 400, 
402, 403, 404, 405, 406, 407, 
408,415,416,417,418,419, 
420,421,422,423,424,425, 
427 : 

İdris (a.s.) 89 

ihlâs 390 

ihsân 385 

İhsâu'l-ulüm 308,319, 441 

ilâh-ı mu'tekad 399 

İlâhi, Ahmed 27, 80, 86, 116, 117, 
122,126,146,147,159, 178, 
233,256,257,258,259,260, 
286,306,310,311,313,314, 
315,316,317,331,347,358, 
374,381,405,427,435, 457, 
467, 468, 469, 470 

ilâhi ilhâm 329 

ilâhi ilim 359, 413 

ilâhi isimler 201, 202, 207, 211, 
212,214,221,225,226,230, 
232,234,239,257, 273 
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ilâhi kemâl 230, 387, 397 

ilâhi mertebe 247 

İlâhi, Molla 119 

ilâhi seyir 244 

ilâhi süret 357 

İlim 32, 36, 38, 58, 79, 82, 215, 
216,223,298,305, 306,308, 
315,319,320,390,439,441, 
445, 449, 450 

ilim mertebesi 251, 359, 360,371, 
413,419, 423 

ilkâ” 114 

İlk Akıl 189, 192, 193, 196, 198, 251 

İlk Akıl (bkz. Kalem-i Alâ) 189, 192, 
193, 196, 198, 251 

ilm-billah 318, 320 

ilm, el- 368, 449 

ilmi a'yân 257 

ilm-i bâtın 320, 326 

ilm-i ebdân/bedenler ilmi 320, 325 

ilm-i edyân/dinler ilmi 320, 325 

ilm-i ilâhi 15, 85, 86, 87, 88, 89, 
90,92,94,95,100, 102, 103, 
104,105,106,112,114, 115, 
122,126,131, 154, 168, 186, 
190,201,203,217,239,246, 
275,279,306,307,308,310, 
313,314,315,316,317,318, 
319,320,321,324,325,326, 
328,329,330,343,374,375, 
391, 401,430, 431 

ilmi sübüt 154, 159,302 

ilmi vucüd 157, 159 

İlmiye Salnâmesi 34,35,46,48,73, 
435 

ilm-i zâhir 320, 326 

imkân 28, 75, 87, 93, 102, 143, 
147,151,152,210,211,241, 
245,247,2595,256,257,265, 
273,274,276,287,289, 385, 
388,399,403,407,413,414, 
433 


imkân hazreti (bkz. imkân mertebe- 
si) 287 

imkân mertebesi 273 

imkân/mümkünlük 87 

inâbe 390 

insan âlemi 248 


, insân-ı kâmil 222, 239, 263, 287,410 


İnsan-ı kâmil mertebesi 249 

insân-ı kebir 275 

insâniyyet mertebesi 273 

İnsan mertebesi 248 

İrade 215, 298, 315 

İran 39, 76, 86, 92, 97, 102, 139 

İran irfan geleneği 102 

İsâ (a.s.) 296, 400 

İsaguci 62, 66, 78 

İsferâyini 63 

İshâkiyye (bkz. Kazerüniyye) 69 

İslâm medeniyeti 32 

İsmâil (a.s.) 71, 178, 270, 455 

İsmail Paşa, Bağdatlı 63, 68, 437 

ism-ia'zam 215,218,221,222,224 

ismin ismi 205, 208 

İsrafili Arş 270 

isticlâ 158, 250, 411 

isticlâ mertebeleri 250 

istidâ” 244,250 

istivâ” 251,252,291,292 

işâri tefsir 97 

İşküri, Mirza Hâşim b. Hasan b. Mu- 
hammed Ali el-Geylâni 97 

İşrâkiler 415 

i“tisam bi-hablillah 390 

izâfi vucüd 163, 164 

İzniki 16, 25, 27, 54,80, 91, 97, 
107,108, 109,110,111, 112, 
113,114,115,117,121,122, 
124, 125,126,131,141, 148, 
159, 196,236,237,245,246, 
281,288,302,307,310,311, 
312,313,314,315,316, 318, 
321,326,327,328,333, 336, 


337,342,343,347, 356, 364, 
390, 409, 418, 420, 445, 457, 
465, 466 
İzniki, Kutbüddinzâde 27, 54, 80, 
91, 107, 108, 109, 110, 111, 
113,114,337, 445,451 
İzniki şerhi 110, 113, 125, 126 
İznik Medresesi 76 
İznik Orhaniyesi 32, 33 


K 


kâbe kavseyn 268 

kabz 279,390 

kabz-bast 147 

kadılık 22, 41,42,44, 47, 48, 51, 
61,69 

Kadızâde 33,39, 121 

Kadızâde Rümi 39 

Kadızâde Şeyh Mehmed Efendi 121 

Kâfiye fi'n-nahv, el- 66 

kâhir nurlar 334, 415 

Kalem 245, 250, 251, 252, 257, 
290,293,297,298,301, 302, 
328,330, 334, 358, 454 

Kalem-i Alâ 112, 203, 245, 246, 
248,251,270,282,290,292, 
296,297,301,331,356, 358, 
362 

kalemi mertebe 250, 292 

Kant, Immanuel 77 

Karaman 35,40,41, 57, 64 

Karamanoğlu Mehmed Bey 37,40, 
41,42,57,430 

karışık rüyalar (adgâsü ahlâm) 427 

Kâşâni 28, 56, 91, 101, 108, 114, 
119,124,125,145, 194,204, 
327,344, 446 

Kâtib Çelebi 54, 58, 59, 62, 65, 66, 
116, 306, 367, 368, 446, 449 

Kayseri, Dâvüd-ı 14, 39, 71, 76,77, 
80,81, 83, 91, 93, 135, 177, 
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178,214,311,314,319, 328, 
329, 370, 426 

kayyümiyet 182 

kazaskerlik 46 

Kâzerüni, Ebü İshak 75 

Kemâleddin el-Hallâti el-Hanefi 58 

Kemâleddin Muhammed b. Muham- 
med 38 

kemâli-zâti tecelli 237 

Kemal Paşazâde 33, 59 

Kemter Ali Efendi 123 

kenz-i mahfi (bkz. lâ-ta'ayyün mer- 

tebesi) 260 

100, 139, 147, 175, 177, 

178,179,180,181,184, 185, 

188,196, 198,219,242, 266, 

269,283, 285,286,325,340, 

350,351,379,388,391,413, 

432,433 

keşf 93, 217,220,222,314, 322, 
326,349,358,374,379,382, 
383,384, 386,387, 394, 454 

keşfi bilgi 380 

Keşfu'z-zunün 59, 116, 367, 368 

Keşşâf 58, 306 

Kevni hakikatler 231 

kevni mertebe 221,247, 255, 263 

kevni vucüd 228 

Keydâni 59 

kıdem 137, 262 

Kınalızâde Ali Efendi 79 

Kırımi, Abdullah 27, 117, 118, 119, 
120 

Kırımi, Abdullah b. Osman (bkz. Ab- 
dullah Kırımi) 118 

Kırımi, Ahmed 107,118, 208, 224, 
243 

Kırımi, Ahmed b. Abdullah (bkz. Ah- 
med Kırımi) 107, 117, 118, 
120, 447 

Kırk Hadis Şerhi 221, 388 

Kindi 176, 184, 368, 447 


kesret 
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kitâbet 294, 295 

Kitâb-ı Hakim 302 

Kitâb-ı Mübin 302 

Kitâbü Cevâhiri'l-Kur'ân 101 

Konevi 13,14,15, 18, 19,20,24, 
26,27,28,36,37,38,54,70, 
71,85,86,87,88,89,90,91, 
92,93,95,97, 100, 101, 102, 
103,104, 105, 106, 107, 108, 
110,111,117,119,120,122, 
124,126,137,139, 143,145, 
146,147,151, 154, 155, 156, 
157,159, 160, 161,162, 168, 
169,170,171,173,180, 185, 
190,191, 192,193, 195, 196, 
197,201,202,203, 205,206, 
208,209,211,213,214,216, 
218,221,222,227,229,230, 
232,233,235,236,237,239, 
240,242,246,247,248,250, 
251,253,254,255,257,258, 
259,260,261,264, 267,268, 
270,273,274,277,279,280, 
282,286,288,289,291,292, 
293,295,296,297,298,299, 
300,301,307,308,309,311, 
313,314,315,316,317,318, 
319,321,322,323,324,325, 
327,328,329,330,331,332, 
333,335,336,338,339,340, 
341,342,343,345, 346,347, 
348,349,350,351,352,353, 
354,355,357,358,359,360, 
361,362,363,364, 365,370, 
371,372,375,376,377,378, 
379,380,381,386, 387,388, 
389,390,392,394,395,396, 
397,398,399, 400,401, 402, 
403, 404, 405, 406, 409, 410, 
413,414,415,417,419, 422, 
423,427,430,431,434, 437, 
440, 442, 447, 448, 453, 454 


.Konuk, Avni 


Konevi, Sadruddin 14, 18, 19, 26, 
70,71,72,76,80,85,86,88, 
89,90,92,93, 105, 116,121, 
130, 136, 139, 156, 168, 179, 
185, 196,199,201,213, 306, 
308,319,329,372, 399,430 

1591, 192, 163,241, 
260,262, 266,357,421, 444, 
448 

Kuddüs 216 

Kudret 215,216,223, 298, 315 

Kudsi, Abdüllatif 74, 446 

Kudüs 43, 74 

Kul Ahmed 62 

Kummi, Mir Seyyid Muhammed 352 

Kummi, Seyyid Muhammed 25, 97, 
352 

Kumşei, Muhammed Rızâ 25, 97 

kurb-ı ferâiz 386, 392 

Kuşçu, Ali 79, 169 

Kuşeyri 383, 389, 390, 449 

küçük âlem 275 

külli-âli ruhlar 269 

külli heyülâ 256, 291 

külli mertebeler 239, 247 

külli nefsler 269 

Külli Ruh (bkz. Kalem-i Alâ) 251, 
270 

Kürsi 248,251,252,257,258,291, 
292,334, 454 


L 


La cl€ du monde suprasensible 86 

Lârende 35 

lâ-ta'ayyüni 208 

lâ-ta'ayyün mertebesi 248,260,274 

lâzımi sıfatlar 137 

Leknevi 35,37,38,40,45,61, 68, 
449 

Levh 112,203, 248, 250,251, 252, 
257,270,290,291,292, 297 


301,331,334,358,374, 386, 
454 

Levh-i Mahfüz 112,203, 248,251, 
252,270,301,334,358,374, 
386,454 

Levh mertebesi 250 

Lütfi, Molla 77 


M 


Maden mertebesi 248, 274 

ma'düm 135, 152, 154, 155, 171, 
198,205 

mâhiyet 149, 154, 162, 165, 166, 
167,168, 169,170, 171, 172, 
195, 260,337, 425 

mahlükâtın isimleri 202 

Mahsül, el- 60 

mâ'iyyet 165, 178 

makâm-ı ev ednâ 260, 268 

makâm-ı ev ednâ (bkz. lâ-ta'ayyün 
mertebesi) 260, 268 

Makâsıd Şerhi 131 

Maksadu'l-aksâ, el- 101 

Malkoçzâde Mustafa Efendi 123, 
124 

mânâlar âlemi 247, 256, 386, 427 

Manastır Medresesi 32, 40, 42, 429 

manevi seyir 244 

Manevi teellüf 159 

matrifet 18, 100, 352, 364, 368, 
370,374,384,386, 401, 406, 
407,414 

ma'rifet-i esrâr-ı âyât 94 

marifetullah 186, 433 

Miverâünnehir 34, 35, 36 

mazhar 148, 211, 212, 215, 230, 
274,281,282,284,322,344, 
345,346,347,348, 349, 407, 
408,412, 413 

mebâdi 105, 311, 312, 313, 315, 
316,317, 328 
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Mecelletün müştemiletün alâ usü- 
lin teştehiru min ehli”t-Tasav- 
vuf 57 

Mecelletü'n-nisâb 35,36,37, 450 

mechülü'n-na't (bkz. lâ-ta'ayyün mer- 
tebesi) 260 

meclâ 212,282,284,288,291,347 

Mecmü'atü'r-resâil 66 

mec'ül 145, 158, 166, 168, 169, 
170,171,172,198,199,284, 
362, 403 

Medine 42 

medrese 13,32, 33, 41, 48, 50, 69, 
70,75, 76,78,79,80,82,83, 
91,95,434 

Mehmed Tâhir, Bursalı 35, 65, 71, 
124,437 

Mekke 42 

Melâike-i Müheyyeme 245, 246 

Melik Müeyyed 43 

Meniâr, el- 60 

Menâzilü?s-sâirin 110, 390 

merâtib-i vucüd 185, 247 

Merâtibü”-külliyye, el-/külli merte- 
beler 239 

mertebe-i cem* 263 

Merzifon Medresesi 117, 118 

Mesâil 308,312, 313 

Meşâhidül-esrâr 101 

Meşşâi ekol (bkz. Meşşâiler) 129 

Meşşâiler 172 

metafizik 15, 18, 19, 80, 81, 82, 
83,85,86,87,88,89,91,92, 
94, 100, 103, 105, 130, 137, 
139,141,142,143, 146, 147, 
149, 155,157,159,161,162, 
167,168,169, 176,180, 184, 
190,197,201,203, 205,207, 
208,216,217,221,229,230, 
231,232,233,235, 236,237, 
239,240,246,254,257,273, 
274,277,279,280,282, 286, 
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288,291,293,294,296,299, 
300, 301,307,308,309,311, 
313,314,315,316,317,321, 
322,323,324,325,327, 328, 
330,331,332,333,335,339, 
340,341, 346,348,349,351, 
352,354,358,359,360,361, 


363,364,365,374, 376,377, ' 


379,381,388,390,395,399, 
401,402, 404, 405, 406, 409, 
413,414,415,417,419, 425, 
430,431,434,439, 443, 448, 
449, 452 

Metafizika 87 

metafizik nikâh 248, 253 

Metâli'u'l-envâr 62 

Mevâcidü'z-zevk 27, 107, 116, 117, 
146,147,1599, 178,233, 2956, 
257,258,259,260, 286,306, 
310,311,313,314,315,316, 
317,331,347,358,374,381, 
405, 427,435, 457, 467 

Mevâcidü'z-zevk bi-lâ-reyb şerhu Mif- 
tâh (bkz. Mevâcidü'z-zevk) 116 

Mevâkıf, el- 61 

Mevâkı'u'n-nücüm 110, 391 

mevcüd 133, 134, 135, 136, 140, 
141,142,143,144,150, 152, 
154, 1598, 161, 163,165, 168, 
169,170,171,176,193, 198, 
205,281,283,289,314,351, 
402,413,432 

mevcüdât 135, 140, 145, 167, 186, 
195,2596,295,331, 353 

mevcüdiyet 134, 138, 163, 199, 266 

Mevlânâ 13,16,27,52, 54, 76,80, 
118, 445 

Mevlânâ Ömer 70 

mevzü' 68, 309, 310, 311, 312, 
313,314,317, 318 

Mısır 33,39,40,42,43,44,50, 69, 
69, 76, 429 


Miftâh 25, 63, 89, 99, 105, 116, 
124, 450 

Miftâhu'l-gayb (bkz. Miftâh) 14, 
15,16, 18, 19, 20, 24, 26,27, 
36,38,54,70,80,85,86,87, 
88,90, 91,92, 93, 95,96, 97, 
100, 101, 102, 103, 104, 105, 
106, 107, 108, 109,110, 111, 
112,113,114,115,116,117, 
118,119, 120, 121,122, 123, 
124,125,126,131,137,139, 
146, 147, 155, 1597, 159, 161, 
168, 169, 180, 190, 195, 197, 
201,203,208,216,221,229, 
232,233,235,236,237,239, 
240, 246,254,257, 260,273, 
274,277,279,280,282,286, 
288,291,293, 296,301, 307, 
308,309,310,311,313,314, 
315,316,317,319,321,322, 
323,324,325,327, 328,329, 
330,331,332,333,335,339, 
340,341,346,347,348,349, 
351,352,354,358,359, 360, 
361,363,364, 365, 376,377, 
379,381,388,390,395,399, 
401, 402, 404, 405, 406, 409, 
413,414,415,417,419,430, 
431,434, 442, 443, 448, 451 

Miftâhu”-gayb şerhçiliği 14, 91 

Miftâhu'l-ulüm 63, 99 

Miftâhu's-sa'âde 79, 453 

Mikâili Arş 270 

Minhâcü”l-ârifin 110 

mi'râc 117,244,2495, 426 

mi'râcu'İ-avd (bkz. dönüş mi'râcı) 245 

misâl âlemi 247,248,249,271,272, 
273,339 

Misâl mertebesi (bkz. misâl âlemi) 
271,272, 358 

Misbâh, el- (bkz. Misbâhu'l-üns) 63, 
89, 99 


Misbâhu'l-kalb Şerhu Miftâhi'l-Gayb 
27 

Misbâhwl-üns 14, 15, 18, 19, 20, 
24,25,26,27,28,92,55,57, 
69,71,81,85,91,92,93,94, 
95, 96, 97, 98, 99, 100, 101, 
102, 103, 104, 105, 106, 107, 
108,109,110,111,112,113, 
114,115,117,119,120,121, 
122,124,125,126,131,134, 
135,136, 137,138, 139, 140, 
141,142,143,144, 145, 146, 
147,149,151,152,153,154, 
155, 196, 157, 158, 159, 160, 
161,163, 164, 165, 166, 167, 
168,170,171,172,173, 176, 
177,178,179, 180, 181, 182, 
183,184, 185, 186, 187, 188, 
189,190,191,193,194,195, 
196, 197, 198, 199,202, 203, 
204,205, 206,208,209,210, 
211,212,213,214,215,216, 
217,218,219,220,222,223, 
224,225,228,229,230,231, 
232,233,235,236,237,238, 
239,240,241,242,243, 244, 
245,246, 247,248, 249, 250, 
251,252,253,254,255,256, 
257,258,259,260,261,262, 
263,264, 265, 266, 267, 268, 
269,270,271,272,273,274, 
275,276,277,280,281,282, 
283,284, 285, 286, 287,288, 
289,290,291,292,293,294, 
296,297,298,299,300,302, 
306, 307,309,310,311,313, 
315,316,317,318,319, 320, 
321,322,323,324,325, 326, 
327,328,330,331,332,333, 
334,335,336,337,338,339, 
340,341,342,343,344, 345, 
346,347,348,349,350,351, 
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352,353,354,355,356,357, 
358,359,360,361,362, 363, 
364,365,370,371,373,374, 
375,376,377,380,381,384, 
385,386,387,388,389,390, 
391,392,393,394,395, 396, 
397,398,399,400,401, 402, 
403, 404, 405, 406, 407, 408, 
409,410,411,413,414,415, 
416,417,418,419,420,421, 
422,423,425,426,427,430, 
431,434,441, 443, 457, 459 

mistik tecrübe 88, 89 

Moğol istilası 36 

Molla Fenâri Okulu 81 

Molla Fenâri ve Vahdet-i Vucüd An- 
layışı 14, 22,23, 36, 55, 436 

muallim-i sultânilik 46 

Mufassıl 203, 251,273, 290,291 

muhabbet 75, 114,231, 232,233, 
235,332,364,381,390,410, 
411,412,432 

muhâdara 382, 383 

muhakkik süfiler 95, 129, 130,131, 
189,192,194,204,294,319, 
367, 368,389, 402 

Muhammed Cezeri 41 

Muhammed Hâcevi 25,52,81, 86, 
97, 105, 154, 183, 185,213, 
441, 448 

Muhammedi hayret 394 

Muhammed Pârsâ 42 

Muhammed Şâh 21,37,44, 58, 99, 
319, 445 

Muhâsibi 390 

muhayyile 421, 424, 427 

Muhit 291 

Muhtasar, el- 60 

Muhyiddin b. Bahâeddin 55 

Mukaddimetü's-salât 59 

mukayyed hayâl âlemi 426 

munfasıl hayâl 271, 426 
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munfasıl hayâl âlemi (bkz. misâl âle- 
mi) 271 

Muntakim 226 

Murad, 1. 31, 33, 40, 44, 46, 48, 77, 
118 

Murad, Il. 31, 33, 40, 44, 46, 48, 
77,118 

murâkabe 390 

Müsâ (a.s.) 397 

musâderât 312 

Musavvir 225, 297 

musavvire 272, 421, 422, 426 

Mutarrızi, Nâsır b. Abdu's-Seyyid 
el- 63 

Mu'tezile 168, 172, 380 

Mutlak Bir 189 

mutlak cem' 253 

mutlak-gayb hazreti 219 

mutlak hayâl 426 

mutlak mâhiyet 169 

Mutlaknür 153 

mutlak olarak Varlık 133 

mutlak tenzih 264 

mutlak vahdet 432, 433 

Mutlak Varlık 15, 140, 143, 146, 
148, 180, 186, 188,195,211, 
228,234,235,239,262,279, 
282,284, 285,335, 406,432 

Mutlak vucüd (bkz. Mutlak Varlık) 
139,230 

mutlak yokluk 150, 152 

muttasıl hayâl 426 

mücâhede 90, 382, 389, 391 

mücerred ışıklar (el-azvâ”) 334 

Müdebbir 203, 273,282,290,291 

Müeyyedzâde Abdurrahman Efen- 
di 82 

müfekkire 416, 421 

müftiyül-enâm 46, 47 

Müheyyem melekler 245 

Mühimmât-ı Fenâri 65 

mükâşefe 318, 320, 383 


mükâşefe ve müşâhede ilmi 320 

Mükevkeb feleği 237 

mümkin 130, 138, 141, 142, 148- 
150,152, 155, 158, 163, 164, 
166,171,172, 173, 188, 192, 
193,196,198,214, 246, 256, 
279,280, 298,314,345, 413 


“ mümkinât 159, 188, 198, 227 


Mümkin varlık 148, 162 

Münevviru'd-da'avât 109 

Münewvirw'l-ezkâr 73 

Mürâselât, el- 26, 101 

Mürid 217,218, 315 

Mürşidü”l-musalli 59 

Müstakimzâde 35, 36, 37, 38, 42, 
43,45, 46, 48, 60, 68, 450 

müşâhede 88, 89, 94, 122, 137, 
146,147, 164, 168, 177,217, 
221,234,265, 267,282, 283, 
291,297,299,300, 320,322, 
329,341,365,372,374,379, 
379,380,382,383,384, 385, 
386,387,389,391,392, 393, 
394,395,397, 402, 405, 406, 
411,413, 417,430, 431 

müteahhirün 130 

mütekaddimün 130 

Müvelledât es-Selâse, el- 253 

müvelledât-ı selâse 250, 253, 340 

Müzilü'ş-şekk 109 


N 


Nablusi, Abdülgâni 143, 186, 203, 
231,450 

Nakşbendiyye 116 

Nasr, S. Hüseyin 89, 102, 230,297, 
308, 327, 440, 441, 446, 490 

Nasuhiyye 123 

nazar 89, 93, 101, 102, 131, 193, 
218,243,246,283,309,310, 
316,322,323,324,329,350, 


359,370,372,376,379,380, 
381,383,384, 417, 455 

nazari ilimler 323 

nazari tasavvuf 17, 80 

Nebât mertebesi 248 

Nefahât, en- 101,213, 298,299, 345, 
371, 406 

Nefahâtü”-İlâhiyye, en- (bkz. en-Ne- 
fahât) 26,251,352 

nefes-i rahmâni 194, 195,217, 256, 
267,296, 299 

nefesi-sâri tecelli 229 

nefsi-levhi makam 251 

nefs-i nâtıka 421 

nefs tezkiyesi 391 

Nefsü”l-Küll, en- (bkz. Levh-i Mahfüz) 
251 

nikâh mertebeleri 
259,336, 433 

nisbi kesret 350 

Nisbi vahdet 181 

Nişâbur 42 

Nukrekâr 118, 451 

Nüreddin Hamza b. Muhammed 36, 
38 

nür-ı vucüd-ı “âmm 196 

nüri ruhlar 160 

Nüriyyet 215, 418 

nurların nuru 334 

nüru'İ-envâr (bkz. nurların nuru) 
191, 198,334, 335 

Nusüs, en- 26, 54, 70, 101, 139, 
173,216,240,267,355,370, 
417, 448 

nutk 291, 294, 295, 296 


235, 248, 253, 


O 


Orhan Câmii 40 

Orhan Gazi 31,32, 67 
Orhan Gazi Medresesi 109 
Orta Asya Mektebi 82 
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orta mertebe 249 

Osman Ergin 124 

Osman Fazlı Efendi (bkz. Osman 
Fazlı Atpazâri) 121 

Osmanlı Beyliği 31 

Osmanlı Devleti 13,23,31,32,41, 
43,46,47,69,75,78,80,91, 
429,434, 436 

Osmanlı düşüncesi 13, 14, 15, 76, 
81, 82, 83, 106, 429, 430, 
431,434 

Osmanlı Düşüncesi 24, 77,81, 82, 
438 

Osmanlı kelâm geleneği 81,82, 447 

Osmanlı medrese sistemi 75, 78,82, 
83, 91 

Osmanlı Müellifleri 35, 36, 47, 60, 
61, 65, 71, 72, 73, 109, 121, 
123, 124,437 


ğ 
Öngören, R. 16,23,69,71, 72,73, 
74,86, 109, 382, 384, 451 


P 


Parmenides 88, 153 
Pezdevi 60, 61 
pratik akıl 294 


R 


Rabb 293 

rabbâni ilimler 317 

Rahim 251,291 

Rahmân 21, 194, 226,252,291, 
292,439 

Râzi ekolü 76, 79,82 

Râzi, Fahruddin 39,60,79,81,82, 
83, 101, 148, 369, 374, 384, 
434, 444, 452, 455 
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Râzi geleneği 83 

recâ 390 

rıkk-ı menşür 194,302 

Rifâilik (bkz. Rifâiyye) 73 

Rifâiyye 73, 75, 453 

Risâle fi âdâbi'l-bahis 64 

Risâle fi beyâni vahdeti'l-vucüd 55, 
56, 140, 141, 166, 207, 263; 
271,441 

Risâle fi ilmi te'vilâtı akvâli'n-Ne- 
bi 66 

Risâle fl-galat 65 

Risâle fil-istincâ 67 

Risâle fi mâhiyyeti'ş-şeyâtin ve'İ-cinn 
64 

Risâle fi menâkıbı Bahâeddin en- 
Nakşbendi 56 

Risâle fi menâkıbi'ş-Şeyh Alâeddin 
en-Nakşbendi 56 

Risâle fi ricâlil-gayb 54,445, 450 

Risâletü”l-müfessaha, er- 26, 379 

Risâletü'n-nikât 65, 66 

Risâletü”s-salâtiyye, er- 59 

Riyâzat 389 

riyazi ilim 325 

rühâni süret 159 

ruhâni zuhür 160 

Rüh-ı A'zam (bkz. Kalem-i A'lâ) 251 

Ruhlar âlemi 247, 248, 249, 269 

Ruhlar mertebesi 249, 269 

ruhlar mertebesi (bkz. Ruhlar âlemi) 
269,270, 273 

Rumeli 35, 121 

rusüm ulemâsı 94,325, 381 


S 


sabır 390 

Saçlı İbrahim Efendi 121 

Sadreddin Konevi 439, 440, 442, 
447, 448, 453,454 

Sadruşşeria 66 


safâu hulâsati hâssati”l-hâssa 187 

Safeviyye 72 

sağ el 275 

Sahn-ı Semân medreseleri 33, 78 

sahv 396 

Saint Elle Manastırı 32 

Sarı Abdullah Efendi 73, 452 

sâri tecelli 196 

Satır Arası Kur'ân Tercümesi 65 

Sebzvâri 162 

Secâvendi 58 

Sekkâki 63,99 

Selâm 216 

Selânik 35 

Selçuklular 13 

Semâvât 249, 252 

Semâvât es-Seb'a, es- (bkz. Yedi 
Semâ') 252 

semâvât ve müvelledât 248 

sembol 293, 294, 295, 296, 301 

Semerkand 39 

Serrâc 390 

Seyahatnâme 45, 118, 441 

seyir 243, 244, 289, 383,392, 393 

seyr u sülük 72,372,382,389,391 

Seyyâre-i Seb'a 78 

sıfat isimleri 214, 215, 220 

sır mertebesi 247 

Sidre-i Müntehâ 270 

Sinan Paşa, Hoca 77 

Sinânüddin Yüsuf Bâli 38 

Sivâsi, Abdülmecid 121, 229, 443 

sol el 275 

Somuncu Baba (bkz. Hamidüddin 
Aksarâyi) 72 

Stephane Ruspoli 86 

sudür 189, 190, 191, 192, 193, 196, 
198, 199, 338,339 

süfiler 95, 129, 130, 131, 150, 151, 
175, 188, 189, 192, 194,204, 
207,260,294,319,367, 368, 
382,386, 389,394, 402, 415 


Süfiyye'nin Libâs Etvâr ve Mesleği- 
ne Dair İtirazlara Reddiye 53, 
436 

Sultaniye Medresesi 33,37 

süret 195, 199, 160,164, 194, 222, 
228,230,243, 256, 267,272, 
273,284, 288, 289, 290,291, 
293,308,343,344, 343, 346, 
395,357, 408, 421, 426 

süri teellüf 159 

Suriye 76 

Suyüti 34, 35, 36, 38, 39, 40, 43, 
48, 60, 452 

sübüt şeyliği 154, 155, 158, 159 

Sühreverdi 53, 112, 191, 198, 327, 
335,415, 452 

Sühreverdi Maktül (bkz. Sührever- 
di) 101 

Sühreverdi, Şehâbeddin (bkz. Sühre- 
verdi) 88 

Sühreverdiyye 69 


9 

Yakâik-ı Nu'mâniyye 37,49, 61,63, 
64,68,77,99,118 

Yarıbi, Ebü Muhammed Kasım İbn 
Ferruh 97 

şehâdet âlemi 87,272 

şehâdet ve cisimler âlemi 273 

şehâdet ve cisimler âlemi (bkz. his 
âlemi) 273 

Yemsiyye Şerhi 62 

Şerh alâ Nusüs li”ş-Şeyh Sadriddin 
Konevi 94 

yerb-i İsâgüci 62 

Yerhu Dibâceti”I-Mesnevi 24,52, 53, 
81, 83, 378, 380, 381, 387, 
436, 438, 441 

yerhu Dibâceti Usüli”l-Pezdevi 61 

Yerhu erbaine hadisen 26 

yerhu Kasideti't-Tâiyye 101 
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Şerhu”l-ferâizi's-sirâciyye 58 

Şerhu'I-Fevâidi”l-Gıyâsiyye fi1-Ma'âni 
vel-beyân 63 

Şerhu'l-makâsıd 95 

Şerhu Lübbi”l-elbâb 118 

Şerhu'l“Vikâye 66 

Şerhu Miftâhi'l-Gayb 27 

Şerhu Şerhi'l-Fusül li'n- Nesefi 67 

Şerhu Telhisil-Câmi“”l-Kebir fil- 
furü' 58 

Şeyh Bedreddin isyanı 42 

Şeyh Edebâli 39 

Şeyh-i Ekber (bkz. İbn Arabi) 25, 52, 
89, 90, 154, 155, 158, 161, 
179,183,210,211,248,253, 
262,264,269,271,273,294, 
299,398, 441, 447 

şeyhülislamlık 22, 46, 47, 48, 51, 
61, 69, 429 

şey-i sâbit 154, 155 

şey'iyyetü'İ-vucüd 194, 159 

şey'iyyetü's-sübüt 154, 199 

şeytâni ilham 328,329 

Şi'a 384 

şuhüdi-sıfâti zuhür 256 

Şumnu 121 

Şurütu”s-salât 59 

şükür 390 


T 


ta'arri 380, 387,433 

taayyün 136, 146, 149, 1595, 196, 
197,158,161,164,170,171, 
186, 196, 197, 198,202,204, 
207,208,209,210,213,214, 
216,217,218,219, 226,227, 
229,231,234,240,242,243, 
245,248,250,254,255,256, 
257,258,259,260,261,262, 
263,264,265,266, 267,268, 
269,270,273,274,280,281, 
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282,284,286,287,288, 289, 
290,291,297,300,315,316, 
336,339,341,342,343,344, 
345,346,347,348,350, 355, 
357,358,360,362,371,373, 
376,383,387,395,402, 403, 
404, 406, 410, 411, 413 , 

Ta'ayyün-i evvel (186, 197, 248, 
249,260,264, 265,266, 268, 
270, 288, 387 

ta'ayyün-i sâni 248,266, 267, 268 

Ta'ayyün-i sâni 249, 266 

tabiat mertebesi 251, 256, 258 

tabii ilim 325 

tabii-mürekkeb cisimler 160 

Tabiru'l-münif ve't-te'vilü'ş-şerif, et- 
109 

tafsili amâ” 288 

Taftazâni 77,82, 95, 96,101, 112, 

119, 120,131, 172,453 

18, 52, 94, 130, 244, 359, 

360, 405, 431 

Tahtâni, Kutbuddin et- 62 

Tâiyye, et- 28, 101, 106, 178, 267, 
436, 441 

takvâ 390 

tâli ilâhi isimler 257 

Ta'lika alâ evâili”l-Keşşâf 58 

Ta'lika alâ ıstılâhâti's-süfiyye 56 

Ta'likât alâ Şerhi”l-Mevâkıf 61 

tarikatler dönemi 89 

tasavvuf dönemi 89 

tasavvuf ilmi 13, 329, 375 

tasavvuf metafiziği 18, 80, 94 

tasavvur mertebeleri 359, 360, 419 

Taşköprizâde 33,36,38,39,42,43, 
44,49,51,60,64,68,79,89, 
437, 453 

tatavvurât-ı vucüdiyye 244 

tecelli-i sâri 194 

Tedbirâtü”l-ilâhiyye, et- 416 

teellüf 159 


tahlil 


Tefsiru Süreteyi”l-Kadr ve'-Feth 67 

tefviz 390 

tehzib-i nefs 94 

tekke 13, 71, 76,80, 83 

telebbüs-i rakâik 244 

Telhis, et- 58, 61 

tenâfür 236 

tenâsüb 236,237 

tenezzül 139, 164, 239, 241, 243, 
251,2594,256,273,279, 286, 
423 

Tenviru'l-evrâd 109 

tenzih 180, 227, 264,394, 412 

terkib mi'râcı 244 

tertib ve vâsıtalar silsilesi 413 

tesir mertebeleri 360, 419 

teşbih 227,294, 365,394, 412 

tetmim-i mekârim-i ahlâk 94 

tevbe 390 

tevfik 390, 391 

Tezkiretü'l-ahbâb ve tabsıratün li-ü- 
WWl-elbâb 50 

Timur 32,40, 41 

Togan,Z.V 74,453 

Topaloğlu, Ahmet 65, 208, 441, 453 

Tuhfe-i Recebiyye 49, 439 

Tüsi, Nasiruddin 26, 101, 124, 144, 
161,162, 167,168,169, 170, 
171,172, 193, 195, 453 

Türkistan 41, 76 


U 


Ukletü”l-müstevfiz 101 

ulühiyyet isimleri 218, 219 

umümi ve zâti-imtinâni rahmet 194 

Urmevi, Sirâcüddin Mahmüd b. Ebü 
Bekr el- 62 

urüc 244,343 

Uzunçarşılı, İ.H. 32,34,39,50,71, 
74, 76, 79,80, 454 


UÜ 

Üç Ana Unsur (bkz. el-Müvelledât 

es-Selâse) 253 
ümmehâtü'l-esmâ” 214 
Ümmü Gülsüm 38 
Ümmü”l-Kitâb 159, 256, 267, 270 
ümmü”i-kitâb el-mektüb 194 
Ünver, 5. 50, 454 
Üryâni Ali Efendi 123 


V 


Vâcibu'l-Vucüd (bkz. Vâcib varlık) 
141,142,166,171,172, 182, 
183 

vâcib varlık 141, 143, 144 

vahdâniyyet 181, 265 

vahdet 14,22, 23, 36, 55,82, 92, 
95, 96, 100, 119, 139, 147, 
173,175, 176,177,178,179, 
180, 181,182, 183, 184, 185, 
186,193,199,211,216,219, 
220,225,231,239,240,241, 
266,267,268,272,273,325, 
338,351,370,388,391,401, 
409,412,413,417,432,433, 
436, 440, 448, 453 

vahdet-i vucüd 14, 80, 82, 94, 95, 
121, 138 

Vahdetül-vucüdiyye, el- 55 

vâhibiyyet 265 

vahid 176, 180, 181, 185, 196, 197, 
264,315, 403 

vâhidiyyet 177,181,211,213, 228, 
261,265, 268,288, 352 

vâhime 416, 421, 425 

Vakf-ı Nuküdün Sıhhati Hakkında 
Çivizâde'ye 67 

Varlık (bkz. Vucüd) 15, 55,88, 90, 
92, 130, 134, 135, 136, 137, 
138,143, 146, 148,151, 152, 
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153,155, 162,166, 167, 169, 
171,172,175,177,178, 186, 
188,189,191,193,195,203, 
211,228,231,234,235,239, 
242,244,258,262,267,270, 
274,277,282,284,285,292, 
293,296,311,314,319, 328, 
329,335,336,338,341, 368, 
370,371,380,394,399, 400, 
402,426,431,432,433, 436, 
439,444,445,449, 450,451, 
453, 454 

varlık mertebeleri 15,220,239,241, 
242,243, 246 

vech-i hâss 259,312,335,337-339, 
358,377,394,413, 414, 415 

velâyet 240, 327, 385, 386 

Veliyyüddin b. Mustafa Cârullah Efen- 
di 78 

vera” 390 

vucüb 137, 147, 172, 211, 255, 
256,257,265,270,274,276, 
287,289,413 

vucüb hazreti 273, 274 

Vucüd, el- 14, 18, 22, 23, 25, 27, 
36,55,56,80,82,93,94,95, 
107,121,125,129,131,133, 
134,135, 136,137, 138,139, 
140,141,142,143,144,145, 
146,147,149,150,151,152, 
193,1594,155,156,1597, 158, 
159, 160,161,162,163,164, 
165,166, 167,168, 169,170, 
171,172,173,176,182, 183, 
185, 186, 188, 189, 193, 195, 
196,197, 198,199,202,203, 
204,207,212,216,227,228, 
229,230,231,233,234,235, 
239,240,241,242,244, 246, 
247,248,250,251,260,261, 
262,263,264,266,267,271, 
277,280,281,282,284,287, 
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290,297,298,300,302,314, 
316,326,339,341,355,361, 
362,363,370,371,402, 409, 
412,417,432,436,440,441, 
448, 450, 453 

vucüd-ı “âmm (bkz. genel varlık) 189, 
190, 192, 193, 196,217, 256, 
279,340,342, 363 

Vucüd-ı ayni 159 

vucüd-ı baht 139, 144,432 

Vucüd-ı Hak 143, 197, 245, 266, 
313 

vucüd-ı izâfi 164 

Vucüd-ı Mahz 112, 144, 149, 151, 
163, 182 

vucüd-ı munbasıt 194 

vucüdi harfler 299 

vucüdi kelimeler 299 

vucüdi süret 194, 256, 288 

vucüdi ta'ayyün 156, 157,167,212, 
213, 220,255 

vucüdi tecelli 197, 235, 243 

vucüd şeyliği 154, 155, 156 


W 
Walsh 33,35,37, 40, 47, 48, 454 


Y 


yaratılış mertebeleri (bkz. istidâ') 250 

yaratılış mertebesi 245 

yedi ana (el-eimme es-seb'a) ism 217 

yedi felek 292 

yedi gök (bkz. Yedi Semâ”) 292 

Yedi Semâ” 252 

Yegân, Molla 41, 42, 77, 82 

Yetik, E. 71, 455 

Yıldırım Bayezid 31,33,40,41,49, 
68,81 

Yoğurtlu Baba Tekkesi 116 

Yünus Emre 76 


Yüsuf Bâli Çelebi 47 
yüksek ruhlar 270, 334, 415 


Z 

Zâhir ilmi 320 

zâhiri ta'ayyünler 265 

zâhiri vucüd 160, 254 

zâhirlik-bâtınlık 147, 345 

zâhir vucüd 136 

Zât gaybı 248 

zâti-ehadi tecelli 197, 355 

zâti ehadiyyet 211, 268,290, 351, 
412 

zâti-hakiki vahdet 178, 179 

zâti-nisbi vahdet 178, 180 

zât isimleri 201,214,215,216,217, 
218,220,315,316,317 

zâti vahdet 183,219 

Zemahşeri 58 

Zenbilli Ali Efendi 76 

Zeyniyye 32, 48,69, 73, 74,75, 109 

Zeynüddin Hâfi 42, 43, 74, 109 

zihinde varlık 161 

zihni varlık 151, 162 

Ziya Şâkir 37 

zuhür 15, 100, 105, 135-137, 146, 
148, 151, 153, 159-162, 164, 
185, 186, 188, 189, 195,204, 
206,210,211,213,222,227- 
237,241,242,244, 243, 248- 
250,254,256,258,259, 265- 
267, 270-274, 277, 279-282, 
284-286, 289, 291-293, 300, 
306,321,323,327,338,339, 
341-348,354,357,358, 362, 
364,371,376,378, 382-384, 
386,392,393,399, 402,410, 
413, 426,433 

zulmet 150, 153,277, 287 

zühd 89,130, 390 

zühd dönemi 89 


MOLLA FENÂRİ'NİN 
VARLIK VE BİLGİ ANLAYIŞI 
BETÜL GÜRER 


Selçuklulardan gelen ilmi ve kültürel mirasın üzerine inşa edilmiş bir sistem 
olma özelliği taşıyan Osmanlı düşüncesine en çok tesirde bulunan ekol, hiç 
şüphesiz ki, Mevlânâ'nın yanı sıra İbn Arabi-Konevi-Molla Fenâri çizgisinde 
şekillenen Ekberiyye ekolüdür. Bu çizginin önemli isimlerinden birisi ve aynı 
zamanda Osmanlı Devleti'nin ilk şeyhülislamı olan Molla Fenâri, Anadolu'daki 
İslâmi ve tasavvufi düşünceyi daha çok Ekberi ekolün anlayışıyla şekillendirmiş 
muhakkik süfilerden olduğu gibi, aynı zamanda çok mühim bir kurucu düşünür, 
âlim, müderris ve devlet adamıdır. 


Osmanlı düşüncesinin mimarlarından biri sayılan Molla Fenâri, önemli bir Konevi 
şarihi olması sayesinde, Ekberi fikirlerin İslâm dünyasına yayıldığı iki kanaldan 
birinin de banisidir. Bu kanallardan birisi İbn Arabi'nin Fusüsu'(-hikem'inin 
şerhleri vasıtasıyla intişar eden, diğeri de Konevi'nin Miftâhu'(-gayb'ından besle- 
nerek yayılan damardır. İşte Miftâhu'l-gayb vasıtasıyla yürüyen bu silsileyi, bu eser 
üzerinde, ilk şerhi yazarak başlatan isim Fenâri'dir. 


Elinizdeki bu eserde, Molla Fenâri hakkında biyografik bilgilerin yanında, onun 
Osmanlı düşüncesindeki yeri tespit edilmeye ve metafizik alandaki görüşleri gün 
yüzüne çıkarılmaya çalışılmıştır. Onun fikirlerinin anlaşılması, Osmanlı kültür ve 
medeniyetinin yanında, Ekberiyye geleneğinin tanınmasına yardımcı olacağı gibi, 
modern çağdaki düşünce dünyamızın acilen ihtiyaç duyduğu birtakım meselelerin 
çözümüne de önemli oranda katkıda bulunacaktır. 
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